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Vorwort

Eine Vorliebe fiir die kurze Form des Epigramms fiihrte mich zur Beschiftigung
mit dem ,britischen Martial“ John Owen. Meinem Doktorvater, Prof. Dr. Walter
Berschin, danke ich herzlich fiir die liebevolle Betreuung der Arbeit. Herzlich gedankt sei
auch dem Korreferenten, Prof. Dr. Hermann Wiegand. Dank schulde ich auch Dr. Tino
Licht fiir seine mehrfache Hilfe. Fiir die Korrekturen des deutschen Textes danke ich

Herrn iegfried Schmohl. Nicht zuletzt gilt mein Dank meiner Familie, fiir alles.

Heidelbergae, Sept. 2007



Einleitung

John Owen ist ein ,,Phdnomen* des 17. Jahrhunderts. Seine Popularitit bis ins 19.
Jahrhundert ist mit der seines Zeitgenossen Shakespeare vergleichbar. Sein Werk erlebte in
seiner Lebenszeit und in den ndchsten zwei Jahrhunderten nicht nur in England, sondern auch
auf dem Kontinent mehrfache Neudrucke; es wurde in viele westeuropdischen Sprachen
iibersetzt (englisch, deutsch, franzdsisch, spanisch, danisch) und iibte grole Wirkung aus auf
die Epigrammdichtung vor allem Deutschlands. Wegen seiner {iber 1500 Epigramme wurde
John Owen mit Martial verglichen; er gilt als der ,,britische Martial®“. Heute ist er jedoch
kaum bekannt, und die Forschung wurde auf sein Werk im Grunde genommen erst nach der
Edition von John R. C. MARTYN (Leiden 1976 und 1978) aufmerksam.

Geboren ca. 1564 in Llanarmon, Caernavonshire in Wales, ging er mit dreizehn
Jahren nach London, um das Winchester College zu besuchen. Sein Studium dort und
anschlieBend am New College in Oxford haben seine Weltanschauung und sein Leben
bestimmt; die Werte und die politische und religiose Einstellung dieser beiden von William
von Wykeham gegriindeten Bildungsinstitutionen und der Einflu8 von Persohnlichkeiten wie
Thomas Bilson, der im entsprechenden Zeitraum Direktor des Winchester Colleges war und
spéter Bischof von Winchester wurde, haben auf den aus einer streng katholischen Familie
stammenden jungen John Owen entscheidend gewirkt. Der Waliser Schriftsteller lernte die
Ideenstromungen seiner Zeit kennen und bezog positiv Stellung zu den groflen politischen
und religidsen Anderungen im Albion des 16. Jahrhunderts, als die drei Linder, England,
Wales und Schottland vereinigt wurden und die Kirche Englands sich von Rom loste. Die
ideologische und menschliche Umwelt, die ihn wiahrend seines Studiums prégte, sollte den
Waliser Gelehrten fortan begleiten. Nach seinem Bakkalaureat in Zivilrecht (1590) schlug er
keine juristische Karriere ein, sondern wurde Lehrer in Trelech in Monmouthshire und ab
1595 Leiter von ,,The Kings New School of Warwick®; die normierende Haltung des Juristen
wurde so von der des Lehrers ergénzt.

Daten und Fakten fiir die folgende Zeit sind diirftig; John Owen scheint nach London
gezogen zu sein. Jedenfalls veroffentlichte er 1606 seine erste Trilogie, drei Biicher mit
Epigrammen, die Maria Neville gewidmet sind. Ein weiteres Buch, seine Monobiblos,
erschien 1607 und war Arabella Stuart gewidmet. 1612 erfolgte die Veroffentlichung von
zweil neuen Trilogien, eine fiir Prinz Henry von Wales (zwei Biicher) und seinen Bruder
Charles (ein Buch) und die andere fiir Edward Noel, William Sidley und Rogen Owen. Seine

letzten Jahren scheint Owen unter den Auspizien von John Williams, Bischof von Lincoln,



verbracht zu haben, der nach seinem Tod 1622 auch fiir seine Bestattung in St. Paul in
London sorgte.

Mit der vorliegenden Arbeit mdchte ich versuchen, das ,,Phinomen* John Owen vor

seinem historischen Hintergrund durch seine Epigramme nach dem Prinzip ‘Oungov €&

Ounov cadpnviCerv zu untersuchen. Eine neue thematische Anordnung seiner Epigramme

soll veranschaulichen, da3 das Werk Owens nicht nur ,,auf wenigen Leitmotiven aufgebaut®
ist;1 seine Epigramme weisen, wie ich meine, in all ihrer Variation eine innere Einheit auf, so

wie das Leben mit seinen verschiedenen Aspekten einheitlich sein kann.

Dafiir habe ich als speziellen Untersuchungsgegenstand die letzte Trilogie Owens
gewdhlt; um die innere Einheit der owenschen Epigrammdichtung zu zeigen, werden
samtliche Epigramme dieser drei Biicher erortert, nicht nur in Auswahl. In dieser Trilogie
erfuhr Owens Werk wohl seine reifste Auspragung, auch wenn sicher nicht alle Epigramme
frither als die der zweiten Trilogie verfalit worden sind. Die zweite und die dritte Trilogie sind
im gleichen Jahr erschienen und scheinen immer zusammengebunden worden zu sein (cf. die
Ausgabe von S. DE QUERCUBUS: Londini 1612); deutet das darauf hin, daBl beide
Sammlungen gleichzeitig das Licht der Offentlichkeit erblickten? Jedenfalls gibt es
textinterne Hinweise, die zeigen, dal die letzte Trilogie zumindest erst nach der zweiten
geplant wurde, wenn nicht auch publiziert. Als Grundlage fiir den Text habe ich die aktuelle
Edition von John R. C. MARTYN verwendet;” doch habe ich aufgrund mancher Schwichen
dieser Edition, von denen SACRE schon berichtet hat,’ prinzipiell fiir diese letzte Trilogie, die
in dieser Arbeit ndher unter die Lupe genommen wird, auch manche alte Editionen zu Rate
gezogen.! Nur wichtige Varianten oder eventuelle Verbesserungen des Textes MARTYNS
werden an der jeweiligen Stelle notiert. Eine Paraphrase des lateinischen Textes dient
gelegentlich dazu, seinen Sinn zu verdeutlichen; eine neue deutsche Ubersetzung oder eine

neue Edition der Ubersetzung von Valentin LOBER wiire wiinschenswert; Kommentare, die

! Wie E. SCHNEDITZ-BOLFRAS in ihrer Dissertation zu untermauern versuchte (John Owen (Johannes Audoenus)
als neulateinischer Epigrammatiker, Wien 1990, p. 26), als Antwort zu der Kritik von Gotthold Ephraim

Lessing (Gesammelte Werke, ed. P. RILLA, t. 9, Berlin 19682, p- 390, cf. t. 7, p. 17).

2 Mit Freiheiten in Interpunktion und GroB- oder Kleinschreibung. MARTYN hat in seiner Edition die folgenden
Ausgaben verwendet (siehe t. 1, p. 120): SCHURER: Leipzig 1615; WATERSON: London 1622; ELZEVIR:
Amsterdam 1628; London 1659); JANSSONS 1669 (sic).

3 Ein tibersehenes Epigramm des John Owen*, Wolfenbiitteler Renaissance Mitteilungen 18 (1994), p. 74-76.

* Neben der Edition von MARTYN habe ich die folgende Ausgaben beriicksichtigt: S. DE QUERCUBUS: Londini
1612, S. DE QUERCUBUS: Londini 1618 (sie enthélt nur die zwei letzten Triaden; aus denen stand mir das zehnte
Buch nicht zur Verfligung), S. DE QUERCUBUS: Londini 1622; L. ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, J.
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.



letzterer in der Ausgabe von 1653 anbietet, werden hier als Scholien verwendet.’ Die Notizen
des Autors werden in den FuBinoten erwidhnt, die als Verweiszeichen einen lateinischen
Buchstaben haben. Eine romische Zahl fiir das Buch und eine arabische fiir das Epigramm
(gelegentlich eine zweite arabische Zahl fiir den Vers) stehen immer fiir den Text Owens,
auller wenn deutlich anders notiert; wir werden der durchgehenden Numerierung der Biicher
folgen wie MARTYN.

Diese Studie verfolgt das Ziel, Motivationen und Ziele des Werkes Owens durch den
Text selbst zu verdeutlichen; sie ist nicht als Kommentar gedacht. Der Text Owens wird in
der Regel nur so knapp wie ndtig kommentiert, damit seine Richtung veranschaulicht wird.
Die Themen, die sich von dieser inhaltlichen Untersuchung ergeben haben - Schreiben und
Wissenschaft, Gedenken, Soziale Organisation, Wertekodex, Philosophie, Religion - bilden
die Kapitel der vorliegenden Arbeit. Bei der Anordnung der Epigramme war es oft schwierig,
sich fiir die eine oder andere Kategorie zu entscheiden; viele Gedichte konnten ebenso gut
unter einer anderen oder manchmal unter mehreren Kategorien eingeordnet werden. Die
Themen tiberschneiden sich, so wie die verschiedenen Bereiche des Lebens. Ein Autograph
Owens bietet schlieBlich eine Verbindung zwischen dem Werk Owens, seinen Vorbildern und
verwandten Formen und dem heutigen Leben; das neue Material wird in einer Appendix

besprochen.

Forschungsbericht

Obwohl das Werk Owens eine sehr starke Wirkung in seiner Zeit und fiir die néchsten
zwei Jahrhunderte hatte, ist die Forschungsliteratur iiber die Epigramme des neulateinischen
Dichters relativ spérlich. Im folgenden werden wir versuchen, die bisherigen Studien {liber

Owen darzustellen.

Mit der Geschichte der Ausgaben Owens haben sich hauptsidchlich ENCK und POOLE-

WILSON beschiftigt.

ENCK analysiert die Editionen bis 1633, um die Einfiigung des Buches Monosticha
quaedam Ethica et Politica Veterum Sapientum, das in der englischen Edition von 1633

auftaucht, durch die Edition von Leipzig 1620 zu erkléren, in der es ein elftes Buch mit 90

> Teutschredender Owenus oder elf Biicher der Lateinischen Uberschriften des iiberaussinnreichen Englischen
Dichters Ovveni, Hamburg 1653, kiinftig LOBER (ad loc., wenn nicht anders notiert).



plus 38 Epigrammen gibt. Die erste Erwédhnung Michel Verinos als Verfassers dieses Buches
sei in der Edition der Dicta Catonis von Christianus Daumius (Zwickau 1672, p. 245) zu
finden. Beildufig erwdhnt ENCK auch, dafl das Werk Owens zahlreiche Editionen erlebt hat,
vor allem auf dem Kontinent im siebzehnten, achtzehnten und —in geringerem MaB- im
neunzehnten Jahrhundert.’®

POOLE-WILSON bietet eine Liste, die allerdings nicht vollstdandig ist, der kontinentalen
Ausgaben Owens und Ubersetzungen in deutscher, spanischer, franzdsischer und dénischer
Sprache.’

Was den Text Owens betrifft, macht SACRE in einem Artikel der Wolfenbiitteler
Renaissance Mitteilungen auf ein von der neuen kritischen Edition von John MARTYN
iibersehenes Epigramm aufmerksam und prisentiert eine kurze Liste kontinentaler Ausgaben,
Anthologien und Ubersetzungen als Ergéinzung zu der Liste von POOLE-WILSON.®

Forschungen iiber Owen, die versuchen, sein Werk darzustellen, sind bei BRADNER,
JONES, MARTYN, SCHNEDITZ-BOLFRAS, LAURENS, RYAN und HARRIES zu finden.

BRADNER betrachtet Owen als Mitglied des Freundeskreises der Michelborne Gruppe.
Bei John Owen erkennt er eine strengere Begriffsbestimmung des Epigramms durch die
Kiirze und den Witz. Die zahlreichen Editionen der Gedichte Owens in England wie auch im
kontinentalen Europa zeigen seine Popularitit, die er seinem satirischen Genie und der Natur
seiner Stoffe verdanke; Owen spreche iiber universale Eigenschaften des Menschen ohne
personlichen Angriff; das Extrem werde vermieden. BRADNER geht die Themen der Gedichte
Owens durch, kommentiert die Form des Epigramms bei Owen, dessen Starkpunkt die
Kompaktheit sei, und diskutiert kurz die Beziehung zwischen Owen und Martial. BRADNER
gibt auch eine Liste von Editionen der Biicher Owens in einer Appendix.’

JONES gibt Auskunft liber das Leben Owens, wobei er sein Geburtsjahr nach 1565
ansetzt. Er schlieB3t auch das Buch ,,Disticha Ethica et politica® ins Werk Owens ein. Martial
wird als wichtigstes Vorbild dargestellt. Zudem werden die Themen aufgezéhlt, die als

klassisch epigrammatisch gelten, mit Ergdnzung der christlichen Themen. Die Prosodie

6 J.J. ENCK: “John Owen’s Epigrammata”, Harvard Library Bulletin 3 (1949), p. 431-434. Mit der Geschichte
der Editionen hat sich auch W. H. D. SURINGAR beschiftigt: ,,De Epigrammata van Joannes Owenus®,
Bibliographische adversaria 3 (1877), p. 49-59.

7 P. N. POOLE-WILSON: “A Best-seller Abroad: The Continental Editions of John Owen” in Theatrum orbis
librorum. Liber amicorum presented to Nico Israel on the occasion of his seventieth birthday, ed. T. CROISET V.
UCHELEN, K. VAN DER HORST and S. SCHILDER, Utrecht 1989, p. 242-249.

8 D. SACRE: ,,Ein iibersehenes Epigramm des John Owen®, Wolfenbiitteler Renaissance Mitteilungen 18 (1994),
p. 74-76. Dieses Epigramm, dessen Uberlieferungsgeschichte komplizierter ist, werden wir als VII.70a
bezeichnen. Eine vollstindige Geschichte der Uberlieferung der Epigramme John Owens bleibt nach wie vor ein
Desiderat.

? L. BRADNER: Musae Anglicanae. A History of Anglo-Latin Poetry 1500-1925, New York - London 1940, p.
86-90 et passim.



entspreche bei Owen nicht immer den klassischen Vorbildern und das Metrum fast ohne
Variation das elegische Distichon. Die Gedichte seien tief von klassischen Mustern geprégt,
die Originalitit Owens sei im Moralismus und in den Wortspielen zu finden. Die allgemeine
Vernachlédssigung der Epoche durch die Forschung sei der Grund, warum man diesen so
erfolgreichen Dichter seiner Zeit und der folgenden beiden Jahrhunderte zu wenig beachtet
hat.'

In einer fast gleichzeitigen Arbeit von JONES wird John Owen als Kind der
Renaissance, der protestantischen Bewegung und der Thronbesteigung von Henry VII
geschildert, als der erste Protestant einer traditionell katholischen Familie und als einer von
vielen Autoren walisischer Herkunft, die auf Latein geschrieben haben. JONES diskutiert die
Familienherkunft Owens, vor allem tiiber seinen Onkel Hugh Owen und dessen Tétigkeit fiir
den katholischen Glauben. Das Studium John Owens wird eingehend geschildert. Dartiber
hinaus werden seine erste Tétigkeit als Dichter und seine Berufstitigkeit und Lebensfiihrung
vorgestellt. Es wird vermutet, dal3 angesichts eines um 1627 geschriebenen Briefes an John
Owen, dessen Todesdatum etwa auf 1628 festgelegt werden kann, als der nichste bekannte
Schulleiter Warwicks eingesetzt wurde. Der protestantische Glaube des Dichters wird kurz
diskutiert, ebenso seine Stellung zu der Union GrofBbritanniens und zu seinem Heimatland
Wales; die walisische Herkunft sei mehr in seiner Schreibweise als in seinen Gedanken
wieder zu erkennen. Schliefllich werden Personen in seinen Gedichten identifiziert, vor allem
Verwandte und Freunde walisischer Herkunft."!

Nach einer kurzen Darstellung der Uberlieferungsgeschichte der Dichtung Owens
setzt RYAN Owen in Beziehung zu Martial und bespricht die Stellung des Dichters in der
Gattung des Epigramms. RYAN unterstreicht die Leistung Owens im pointierten Epigramm
und hilt ihn fiir keinen einfachen Imitator, sondern dazu féhig, eine eigene Verstechnik zu
entwickeln."?

MARTYN bringt das Leben und Werk Owens und Martials in Verbindung durch einen
Vergleich der Umstdnde, unter denen die beiden Dichter gelebt haben, ihrer Herkunft,
Neigungen und des Beginns ihrer Karriere. Auch die Themen seien bei beiden gleich;
MARTYN stellt einen proportionalen Vergleich der Thematik in den Werken der beiden

lateinischen Epigrammatiker an. MARTYN sieht den Humor bei Owen in Verbindung mit dem

19 J. H. JONES: “John Owen, the Epigrammatist”, Greece and Rome 10 (Nr. 29) (Feb. 1941), p. 65-73.

' J. H. JONES: “John Owen, Cambro-Britannus”, The Transactions of the Honourable Society of Cymmrodorion
session 1940 (1941), p. 130-143; cf. id.: “John Owen, Plas Du”, Y Llenor 17 (1938), p. 215-220.

2 L. V. RYAN: “The Shorter Latin Poem in Tudor England”, Humanistica Lovaniensia 26 (1977), p. 101-131,
hier p. 117-120.



ridiculum mapa mpoodoxiav und hilt die Wortspiele fiir das wichtigste Charakteristikum
der Schreibweise Owens. "

LAURENS setzt Owen hauptsichlichlich zu der moralischen und gnomischen Literatur
in Beziehung und versucht die Aneignung dieser Literatur durch Owen darzustellen. Der
neulateinische Epigrammatiker schreibe moralische Gedichte, besser gesagt Gedichte {iber
die Moral mit Bezug auf die Psychologie, die Sozialkritik, religidose, philologische und
wissenschaftliche Fragen, wobei er manche neue inhaltliche Nuance einbringt. LAURENS
findet eine Ahnlichkeit zwischen dem Epigrammstil Owens und der Gattung des japanischen
Haiku. Zudem versucht der Forscher, Owen in seiner Zeit zu zeigen. Er zdhlt Eigenschaften
der Dichtung Owens, den Scharfsinn, die Kiirze, die Uberraschung, auf und analysiert die
Dichtung des Epigrammatikers nach der Methode von Masen und Tesauro.'*

Nach einem Versuch, die groen Entwicklungslinien der epigrammatischen Gattung
nachzuzeichnen, schildert SCHNEDITZ-BOLFRAS das Leben John Owens in Relation zum
Werk. Sie gibt einen Uberblick iiber die Publikationsgeschichte der Epigramme des
neulateinischen Dichters und eine allgemeine Charakteristik seines Werkes. SCHNEDITZ-
BOLFRAS versucht, Themen Owens - literarisch-apologetische und gattungstheoretische
Epigramme, Buchanrede-Epigramme und Epigramme auf antike und zeitgendssische
Literaten, panegyrische Gedichte, Bettelepigramme und Epitaphien, satirisch-concettistische
Epigramme, gnomisch-concettistische und religiése Epigramme - anhand von ausgewéhlten
Epigrammen Owens und gelegentlich von Epigrammen anderer Autoren zu systematisieren.
SchlieBlich versucht sie, die Beziehung Owens zum griechischen, romischen, neulateinischen

und walisisch-englischen Epigramm und zu volkstiimlichen Stoffen zu bestimmen. "

Dana SUTTON bietet im Hypertext in einer Serie des Philological Museums eine kleine
Einleitung zu den Epigrammen Owens, sowie einen Text, der sich groBtenteils auf die Edition
von MARTYN gestiitzt; sie fligt ein zwdlftes Buch von Epigrammen Owens hinzu,
gelegentlich einen kurzen Kommentar zu einzelnen Epigrammen und die englische

Ubersetzung von Thomas HARVEY (1677).'°

P J.R. C. MARTYN: loannis Audoeni Epigrammatum, t. 1, libri I-III, Leiden 1976, p. 1 sqq., t. 2, libri IV-X,
1978: kiinftig einfach MARTYN.

' P. LAURENS: L’ abeille dans 1’ ambre. Célébration de 1’ épigramme de |’ époque alexandrine a la fin de la
Renaissance, Paris 1989, p. 501-543 et passim. Es handelt sich um die Entwicklung der Gedanken, die schon in
der Anthologie von Laurens als Vorwort zu den Epigrammen Owens zu finden sind: Musae Reduces. Anthologie
de la poésie latine dans I’ Europe de la Renaissance, t. 2, Leiden 1975, p. 465-466.

'3 E. SCHNEDITZ-BOLFRAS: John Owen (Johannes Audoenus) als neulateinischer Epigrammatiker, Wien 1990
kiinftig SCHNEDITZ-BOLFRAS.

' http://eee.uci.edu/~papyri/owen (1999); kiinftig SUTTON (ad loc., wenn nicht anders notiert). Dieses zwofte
Buch taucht als Appendix von John Owens Epigrammen auf in den Editionen R. DANIEL: Londini 1659; J.
REMAYNE: Londini 1671, J. REMAYNE: Londini 1676, W. REMAYNE: Londini 1686; SUTTON hat in ihrem




HARRIES untersucht in seiner interessanten Studie die von Owen getroffenen
Entscheidungen auf religidser, politischer und sprachlicher Ebene im historischen Kontext
und stellt ihn seinem Zeitgenossen John Donne gegeniiber."’

Vor allem nach der kritischen Edition von MARTYN sind kleinere Arbeiten iiber
spezielle Fragen zum Werk Owens entstanden:

BENSLY diskutiert die ,,Vergottlichung® der Konigin Elisabeth, ein in dieser Epoche
nicht seltenes Phidnomen, anhand von zwei Gedichten von George Buchanan und John
Owen.'® In einer anderen Studie berichtet er vom Epigramm Owens iiber Sir Francis Drake.'”’

JONES betrachtet die Frage des Testaments von Hugh Owen, und der Beziehung John
Owens zu seinem katholischen Onkel, der den protestantischen Dichter wegen eines Gedichts
enterbt habe.?

MARTYN analysiert vier Epigramme Owens, die Wortspiele auf den Namen des
Erasmus von Rotterdam enthalten.”’ In einem anderen Artikel diskutiert er zwei Gedichte
Owens, die sich auf Thomas More beziehen und anekdotisches Material bieten, das sogar von
den Historikern nicht ganz ignoriert werden kann, um die Stellung Owens zu Thomas More
zu untersuchen.” In einer anderen Arbeit des oben genannten Forschers wird Auskunft iiber
die Patrone und andere wichtige Personen der Zeit des Epigrammatikers gegeben, die in den
Gedichten auftauchen.” Ein spiterer Artikel gibt eine Analyse von vier Gedichten Owens,
die, nach Vermutung MARTYNS, an Joseph Hall und an Montaigne adressiert sind.** Dariiber
hinaus verwendet MARTYN bei einer Korrektur des Textes Iuvenals ein Epigramm Owens, bei
dem er die richtige Lesart vermutet.*

LAURENSON gibt Belege fiir die Datierung des Todes Owens auf das Jahr 1622 und die

Lokalisierung seines Grabes in St. Paul’s Cathedral im Zentrum Londons. Er fiihrt eine

Hypertext auch vier weitere Epigramme aufgenommen, die jedoch in den genannten Editionen ohne Angabe von
Autor nach dieser Appendix und der Bezeichnung Finis Epigrammatum Joannis Audoeni stehen. Die
Epigrammen dieser ,,Appendix“ sind zum Teil leicht variierte Epigramme aus den zehn Biichern des
Epigrammatikers; eine kiirzere Fassung dieser Appendix ist in den Ausgaben ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647
und SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.

'7 B. HARRIES: “John Owen the Epigrammatist: A Literary and Historical Context”, Renaissance Studies 18 (Nr.
1) (March 2004), p. 18-32.

" E. BENSLY: “Adulation of Queen Elizabeth”, Notes and Queries 11.10 (1914), p. 136.

1 Id.: “John Owen’s Epigram on Sir Francis Drake”, Notes and Queries 10.12 (1909), p. 207.

2 H. JoNES: “The Will of Hugh Owen of Plas Du”, The Bulletin of the Board of Celtic Studies 9 (1939), p. 357-
358.

1 J.R. C. MARTYN: “Nomen Erasmi, tertio”, Erasmus in English 7 (1975), p. 7.

22 «John Owen on Thomas More”, Moreana 13 (Nr. 53) (June 1976), p. 73-77. Cf. F. SULLIVAN: “John Owen on
Thomas More”, Moreana 7 (1965), p. 104-105.

3 «John Owen and Tudor Patronage. A Prosopographical Analysis of Owen’s Epigrams”, Humanistica
Lovaniensia 28 (1979), p. 250-257.

* “Notables amongst the Unknown in Owen’s Epigrams”, Notes and Queries 226 (1981), p. 521-522.

2 «De versibus quos Tuvenalis Audoenusque de Britannia scripserunt» in Acta omnium gentium ac nationum
conventus sexti Latinis litteris linguaque fovendis. Britannia Latina, ed. O. DILKE et G. TOWNEND, Kendaliae
1986, p. 135-136.



zweite Version des Grabepigramms Owens ein, gibt einen Bericht {iber die Schméhschriften
auf die Statue des Dichters und im allgemeinen iiber die Schméhschrift in der Zeit von James
1.26

DOYLE weist darauf hin, daf viele der Epigramme Owens, wie auch viele Mores,
Scherze seiner Epoche seien, die Owen in Versen ausgedriickt habe. Es wird die Beziehung
zwischen Owen und Thomas More anhand von bestimmten Epigrammen besprochen, die der
Forscher als aus Scherzen der Epoche resultierend einschitzt.”’

POWELL untersucht die Beziehung zwischen dem Wortspielstii Owens und dem
walisischen cynghanedd.*®

Wegen seiner breiten Wirkung vor allem auf das deutsche Epigramm und auf diese
literarische Gattung im allgemeinen gehen diesbeziigliche Werke auf Owen ein:

Im Rahmen einer Rezension der Gedichte von Titz, der John Owen vor allem
iibersetzt hat, bewertet ELLINGER die Dichtung Owens im Vergleich zu den Dichtern
Frankreichs, Italiens und Deutschlands als hoherstehend, aber uneinheitlich und weist auf das
Desiderat hin, die einzelne Gedichte Owens nach ihren Stoffen zu gruppieren. ELLINGER gibt
selbst eine allgemeine Klassifizierung und kritisiert manche Ubersetzungen der Epigramme
Owens.”’

URBAN spricht iiber die Ubersetzungen und Nachahmungen des Werkes Owens. Es
handelt sich im wesentlichen um eine Kritik der deutschen Literatur des 17. und 18.
Jahrhunderts angesichts der Nachwirkung Owens.*

LINDQUIST gibt in seiner Einleitung einen kleinen Bericht tiber das Epigramm im 17.
Jahrhundert, um die Dichtung von Owen im Rahmen der Epigrammproduktion der Zeit zu
bewerten. LINDQUIST spricht iiber Editionen und Ubersetzungen, um zu zeigen, da Owen

sehr schnell erfolgreich war (mehr als das epigrammatische Vorbild Martial), und daf3 er eine

26 1. LAURENSON: “A Pasquinade for John Owen”, Notes and Queries 224 (1979), p. 403-405.

7 C. C. DOYLE: “Thomas More and the Epigrams of John Owen: A Reference and an Analog”, Moreana 67-68
(1980), p. 39-41.

** 1. POWELL: «De Iohanne Audoeno, scriptore epigrammatum Cambrobritannoy» in Acta omnium gentium ac
nationum conventus sexti Latinis litteris linguaque fovendis. Britania Latina, ed. O. DILKE et G. TOWNEND,
Kendaliae 1986, p. 130-134. Die Ahnlichkeit zwischen dem Wortspiel bei Owen und dem cynghanedd hatten
schon JONES (“John Owen, Cambro-Britannus”, p. 139 sq., cf. id.: “John Owen, Plas Du ”, p. 219) und DAVIES
(Latin Writers of the Renaissance, p. 50 sq.).

¥ G. ELLINGER: ,,Einige Bemerkungen zu Johann Peter Titzs Deutschen Gedichten®, Zeitschrift fiir Deutsche
Philologie 21 (1889), p. 309-328. Ellinger bezieht sich auch auf die Monosticha quaedam ethica et politica
veterum sapientum, die Michel Verino und nicht John Owen zuzuschreiben sind.

3 E. URBAN: Owenus und die deutschen Epigrammatiker des XVII. Jahrhunderts, Berlin 1900. Cf. auch G.
WATERHOUSE: The Literary Relations of England and Germany in the Seventeenth Century, Cambridge 1914, p.
59 sqq. Cf. C. G. Loowmis: “Martin Opitz and John Owen”, Modern Language Quarterly 18 (1957), p. 331-334.



groBe Rezeption in Deutschland hatte. Er kritisiert die niederdeutsche Ubersetzung von
Ancumanus in Zusammenhang mit dem Stil Owens.”’

In einer Untersuchung iiber das deutsche Epigram als von der humanistischen
Dichtung beeinfluflt erwdhnt SCHNUR Owen als einen von Martial tief geprigten Dichter, der
auf die deutsche epigrammatische Dichtung gewirkt hat, besonders auf Logau, mit manchen
Beispielen der Wirkung des britannischen Dichters.”

In ihrem Buch iiber das deutsche Epigramm des siebzehnten Jahrhundert behauptet
Jutta WEISz, Martial werde teilweise hoher in der Epigrammtheorie geschitzt, aber Owen
werde im 17. Jahrhundert in der Tat weit mehr rezipiert; er sei Zeitgenosse, seine
Themenwahl dem Zeitgeschmack entsprechend und seine Gestaltungstechnik modern. Owen,
von Martial beeinfluf3t, habe den Prototyp des lakonischen, geschliffenen spithumanistisch-
neulateinischen Epigramms entwickelt, an dem sich ein groBer Teil der deutschen
Epigrammatik direkt orientiert habe.*

LAUSBERG hélt die scharfe Pointierung und mdglichst groBBe Knappheit, die das
Epigramm bei Owen vom antiken lateinischen Epigramm unterscheide, zusammen mit dem
Vorzug des Einzeldistichons fiir den Grund der grofen Wirkung Owens.**

C17EVSKI untersucht die Kunst von Ivan Velykovékyj bei seinen Ubersetzungen von
Epigrammen John Owens anhand von Beispielen.>

GONZALEZ CANAL spricht von der wahrscheinlich ersten schriftlich belegten
Rezeption Owens bei den Spaniern, ndmlich bei dem Conde de Rebolledo; gleichzeitig
werden die ersten Ubersetzungen seiner Epigrammen ins Spanische besprochen.*®

Allgemeine Informationen iiber das Leben und Werk Owens sind in vielen Werken zu

finden.?’

31 B. N. ANCUMANUS: Rosarium, dat is Rosen-Garden. Lateinische Epigramme John Owens in niederdeutscher
Ubersetzung (1638), ed. A. LINDQUIST, Norden-Leipzig 1926.

32 H. C. SCHNUR: “The humanist Epigram and its influence on the German Epigram” in Acta Conventus Neo-
Latini Lovaniensis. Proceedings of the First International Congress of Neo-Latin Studies, ed. J. JISEWIUN and E.
KESSLER, Miinchen 1973, p. 557-576.

3 J. WEISZ: Das deutsche Epigramm des 17. Jahrhunderts, Stuttgart 1979, p. 38, 147-149 et passim.

** M. LAUSBERG: Das Einzeldistichon. Studien zum antiken Epigramm, Miinchen 1982, p. 479-480.

* D. CIZEVSKI: Aus zwei Welten. Beitrige zur Geschichte der slavisch-westlichen literarischen Beziehungen,
Hague 1956, p. 172-178.

® R. GONZALEZ CANAL: “Los epigrammas de John Owen y el Conde de Rebolledo” in Charisterion Francisco
Martin Garcia oblatum, ed. 1. J. GARCIA PINILLA, Cuenca 2004, p. 607-618.

37 Hier erwdhnen wir ausgewihlte Berichte, die von den vorigen Forschern benutzt worden sind, oder die in
Literaturgeschichten, Anthologien und Verfasserlexica zu finden sind: A. A WOOD: Historia et Antiquitates
universitatis Oxoniensis, Oxonii 1674, p. 143-144, P. BLISS: Athenae Oxonienses, t. 2, Hildesheim 1815° (16921,
1721%), col. 320-322, F. L. COLVILE: Worthies of Warwickshire who lived between 1500 and 1800, Warwick-
London 1870, p. 559-561, G. de JEANVILLE: “In Jesum cruci affixum: John Owen”, Notes and Queries 5.7
(1877), p. 298, R. PIERPOINT: “John Owen, Latin Epigrammatist”, Notes and Queries 8.6 (1894) (mit Beitrdgen
von E. MARSHALL, W. C. B. und J. BALLINGER), p. 254, A. F. LEACH: A History of Winchester College, London
1899, 314-315, A. BAUMGARTNER: Geschichte der Weltiteratur, t. 4, Die lateinische und griechische Literatur



Alle erwdhnte Arbeiten geben nur eine allgemeine Charakteristik des Werkes Owens
oder untersuchen begrenzte Themen; ausfiihrlichere Darlegungen sind nur die von
SCHNEDITZ-BOLFRAS und LAURENS, die zusammen mit RYAN sich vorgenommen haben, das
Werk Owens formal und mit Hinsicht auf die Rhetorik zu untersuchen, seine Vorbilder zu
finden und es in einer literarischen Tradition des Epigramms einzuordnen; diese Themen

sind nicht Gegenstand der vorliegenden Studie.

der christlichen Vélker, Freiburg im Breisgau 1905°*, p. 626, A. F. LEACH: History of Warwick School, London
1906, p. 124-131, E. BENSLY: “John Owen the Epigrammatist”, Notes and Queries 10.11 (1909), p. 21-22, id..
“Robert Burton, John Barcley and John Owen” in The Cambridge History of English Literature, t. 4, ed. A. W.
WARD und A. R. WALLER, Cambridge 1909, 261-267, F. A. WRIGHT: The Love Poems of Joannes Secundus,
London 1930, p. 16-21, F. A. WRIGHT and T. A. SINCLAIR: 4 History of Later Latin Literature. From the Middle
of the Fourth to the End of the Seventeenth Century, London 1931, p. 386-393, D. BUSH: English Literature in
the Earlier Seventeenth Century. 1600-1660, Oxford 1945, p. 576 et passim, S. KUNITZ and H. HAYCRAFT:
British Authors Before 1800. A Bibliographical Dictionary, New York 1952, p. 389-390: die letzte Trias der
Biicher Owens wird nicht erwéhnt, F. J. NICHOLS: An Anthology of Neo-Latin Poetry, New Haven-London 1979,
p- 75-76, C. DAVIES: Latin Writers of the Renaissance, Cardiff 1981, p. 46-53: Davies verbindet das Wortspiel
bei Owen mit dem walisischen cynghanedd, J. W. BINNS: Intellectual Culture in Elizabethan and Jacobean
England. The Latin Writings of the Age, Leeds 1990, p. 75, 109 et passim, E. MILLER: “John Owen (1564-
1622)” in Seventeenth-Century British Nondramatic Poets, ed. M. THOMAS, Detroit-London 1992, p. 221-225,
D. R. SLAVITT: Epic and Epigram. Two Elizabethan Entertainments, London 1997, p. 5-7, J. IISEWUN and D.
SACRE: Companion to Neo-Latin Studies, part 2, Literary, Linguistic, Philological and Editorial Questions,
Leuven University Press 1998%, p. 424, M. STEPHENS: The New Companion to the Literature of Wales, Cardiff
1998, p. 556.



I. Schreiben und Wissenschaft.

Eine wichtige Stelle im Werk Owens nehmen die Epigramme ein,*® die sich auf seine
Dichtkunst beziechen bzw. mit der Kunst des Schreibens zu tun haben;” auch Epigramme
iiber die Wissenschaft im allgemeinen oder manche ihrer Formen begegnen uns.

Im achten Buch gibt Owen einen Schliissel dafiir, wie seine Dichtung Die
schriftstellerische

Tatigkeit

aufzufassen ist. Er erklart dort, warum er auf dem Gebrauch der
Pripositionen ad®, in*', de*- vor allem in den Titeln seiner Epigramme -
besteht. Der Titel des Epigramms ist bei Owen nie ohne Gewicht; in
manchen Fillen trigt er geradezu den Hauptsinn der Aussage.” Er kann das
Epigramm in ein besonderes Licht stellen, eine Bedeutung der Verse
erschlieBen, die sonst nicht zu ahnen wire.** Die Epigrammdichtung hat, laut

. . . 45
Owen, eine dreifache Funktion:

VII1.44. Ad, In, De.

In libris tria verba meis celebrantur: Ad, In, De.

De docet, Ad dignos laudat et In lacerat.

Diese dreifache Funktion gehort par excellence zur Lehre. Owen lehrt, wenn er de

aliqua re spricht, er duBert ein objektiv mehr oder weniger interessantes Phanomen und will

¥ Epigramme dieser Richtung sind oft an den Anfang und an das Ende eines jeden Buches von Owen gestellt
(meistens neben Epigrammen an einen seiner Méazene: 1.2, 1.172, 1.173 [vorletztes und letztes Epigramm)], II.1,
II1.3, TI1.207, II1.208 [vorletztes und letztes Epigramm], IV.3, IV.274 [drittletztes Epigramm], V.111 [letztes
Epigramm], VI.100 [letztes Epigramm], VIL.2, VII.124 [letztes Epigramm], VIII.99, VIII.100 [vorletztes und
letztes Epigramm], IX.100 [letztes Epigramm], X.99 (darauf folgen ein Epigramm an seine Mézene Edward
Noél, William Sidley und Rogen Owen und drei Epigramme auf den Tod des Prinzen Henry von Wales).

3 Cf. das Kapitel iiber die ,literarisch-apologetische und gattungstheoretische Epigramme* Owens bei
SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 29-49.

% VIIL1, VIIL2, VIILS, VIIL6, VIIL.20, VIIL.21, VIIL.24, VIIL.29, VIIL.33, VIIL34, VIIL.41, VIIL53, VIIL57,
VIIL59, VIIL.61, VIIL63, VIIL.67, VIIL.70a, VIIL.73, VIIL.79, VIIL.81, VIIL.85, IX.1, IX.4, IX.5, I1X.6, IX.23,
[X.34, 1X.38, [X.41, 1X.43, X .45, IX.46, 1X .48, IX.50, IX.51, IX.56, 1X.72, 1X.99, X.1, X.7, X.12, X.14, X.15,
X.24,X.30, X.32, X.34, X .42, X.43, X.44, X .45, X .46, X.74, X.81, X.92, X.98, X.100, X.102, X.103.

U VIILS, VIILY, VIIL10, VIIL16, VIIL.17, VIIL18, VIIIL.19, VIIL.22, VIIL26, VIIL28, VIIL.38, VIIL.39, VIIL40,
VIIL4S5, VIIL47, VIIL49, VIIL.64, VIIL.71, VIIL.74, VIIL.75, VIIL.76, VIIL.82, VIII.91, VIIL.93, VIIL.99, IX.7,
1X.10, IX.12, IX.13, IX.15, IX.17, IX.38, 1X.39, 1X.47, 1X.60, 1X.63, IX.84, IX.85, IX.91, 1X.98, 1X.100, X.2,
X.5, X.8, X.10, X.16, X.23, X.25, X.28, X.39, X.40, X.48, X.50, X.51, X.59, X.60, X.63, X.64, X.70, X.72,
X.73, X.76, X.89, X.91, X.94, X.99, X.101.

# VIIL15, VIIL27, VIIL37, VIIL73, VIIL96, IX.14, IX.27, IX.33, IX.37, IX.38, IX.52, IX.59, IX.64, IX.65,
1X.67,1X.71, IX.74, IX.88, IX.92, 1X.93, IX.

“ Z.B.1X.10, IX.81, X.67.

* Z.B. VIIL13, VIIL35, VIIL91, X.8.

# Cf. MILLER: “John Owen (1564-1622)”, p. 223, JONES: “John Owen, the Epigrammatist”, p. 68, cf.
SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 21.



es dem Leser sichtbar machen, sofern letzterer fahig ist, die Gedanken des Autors zu
verfolgen. Eine Lehre ist aber ohne Beispiele leer; deswegen nennt Owen oft Personen, mit
ihrem wirklichen Namen,*® mit den Initialen ihres Namens,"’ mit ihrem jeweils wichtigsten
Merkmal,*® oder mit einem fiktiven Namen,* der von symbolischer Bedeutung™ sein kann.
Nicht selten kommen Gruppen von Menschen vor; Owen macht diese Personen oder Gruppen
zu Adressaten seiner Epigramme, entweder um sie zu loben oder mit Worten zu attackieren.”!
Das Lob des Dichters richtet sich natiirlich an die Wiirdigen: ad dignos; diese sollen
durch das Lob angeregt werden, ihre guten Eigenschaften zu kultivieren oder zu entwickeln.”
Der Tadel, durch die Priposition in ausgedriickt, soll erschiittern; die kritisierte Eigenschaft -
ein Verhalten oder ein Gedanke - die der Gesellschaft, Einzelpersonen und der Wahrheit
Schaden zufiigt, soll aufgezeigt, soll zerlegt werden. Die Wunde soll vernarben und heilen.”
Der Gegenstand seiner heftigen Kritik sind aber nicht die Personen, sondern die
Laster, die den Menschen und der Gesellschaft anhaften. In diesem Punkt, wie in anderen
verhilt sich Owen wie Martial.>* Eine #hnliche Stellung zum Angriff gegen Personen nimmt
auch Iuvenal ein,55 den Owen in einem Gedicht®® nennt und dessen Echo®’ mehrmals in

. .. . ., 58
seinen neulateinischen Epigrammen zu vernehmen ist.

47 .B. VIIIL.1, VIIL.2, VIILS, VIII.21, VIIL.78, IX .4, IX.5, IX.50, X.1.
7 7.B. VIIL38, IX.46, X.74.
* Z.B. VIIL33, VIIL47, IX.17, X.40, X.47, X.64.
¥ 7.B. VIIL10, VIIL17, VIIL18, VIII.24, VIIL.71, IX.34, IX.39, X.48.
*0'Z.B. VIII41, VIIL60, VIIL.98, VIIL.99, X.5.
L Cf. Cic. Phil. 2.86: Haec te, si ullam partem habes sensus, lacerat, haec cruentat oratio.
32 Cf. 111.84: Laudationis multiplex effectus. Ad Encomiasticos.
Fit melior laundando bonus peiorque malignus,

Cautior astutus, simplicior stolidus.
53 Um die Heilung der Personen, der Gesellschaft und der Wahrheit, bzw. der ecclesia zu bewirken. Letztere
bildet eine Gemeinschaft, die aus den Personen der Glaubigen und Christi, der die Wahrheit ist, besteht.
5% Siehe MARTYN: t. 1, p. 1-13, cf. BRADNER: Musae Anglicanae, p.88.
Cf. 11.160: Ad Martialem.
Dicere de rebus, personis parcere nosti,

Sunt sine felle tui, non sine melle, sales.
> Tuv. 1.150-171. Iuvenal verwendet Personen, bzw. Namen der Vergangenheit, denn es war verboten, lebende
Personen zu verspotten (Suet. Dom. 8.3).
>0 VIIL.70a.
T Cf. X.66. Siche auch MARTYN: «De versibus quos Iuvenalis Audoenusque de Britannia scripserunt».
> Der Text Iuvenals war sehr gut verbreitet, wie seine handschriftliche Uberlieferung in 144 Codices aus dem
11. und 12. Jahrhundert zeigt; B. M. OLSEN: Catalogue des manuscrits classiques latins copiés du IXe et Xlle
siecle, t. 1, Paris 1982, p. 553-594; Juvenal wurde zu Owens Zeit in Oxford gelesen (J. MCCONICA, “The Rise of
the Undergraduate College” in The History of the University of Oxford, ed. T. H. ASTON, t. 3, The Collegiate
University, ed. J. MCCoONICA, Oxford 1986, p. 21). Sein Einfluf} ist auch bei anderen Autoren der Zeit Owens
festzustellen, z.B. Joseph Hall (siche VIII.78); cf. A. DAVENPORT: The Collected Poems of Joseph Hall, Bishop
of Exeter and Norwich, Liverpool 1949, p. v, xxv, 97, 99 et passim, J. M. WANDS: Another World and Yet the
Same. Bishop Joseph Hall’s Mundus Alter et Idem, New Haven and London 1981, p. 128, 136, 139-140 et
passim.



An luvenal gemahnt auch die Schérfe des Ausdrucks lacerat; sie erinnert uns an die
indignatio™, die Tuvenal zu seinen Satiren dringt: indignatio iiber die sozialen Verhiltnisse
und den Verfall der Sitten.” Parallele Ereignisse im Leben Iuvenals und Owens lassen uns
die beiden Dichter in Beziehung zueinander setzen; beide waren Juristen und haben sich erst
spat mit der Dichtung beschiftigt. Owen war schon ungefahr 42 Jahre alt, als seine erste Trias
publiziert wurde, wenn auch viele Epigramme in einem jlingeren Alter komponiert worden
sein miissen. Iuvenal hat sich in vergleichbarer Weise im mittleren Alter® der Satire
zugewandt, einer Gattung, der Owen die Epigrammdichtung ausdriicklich gegeniiberstellt.”?
Es scheint, da3 die beiden Minner ihre Berufstatigkeit, als Deklamator bzw. als Lehrer, fiir
eine Dichterexistenz aufgegeben haben und dann von Génnern abhingig waren.

Das Verb lacero kommt nochmals bei Owen vor:

IV.6. In Zoilum.

Zoilus aeterno laceratur carmine, quamquam
Ante duo annorum millia mortuus est.
Anne, quod heredes post se tot in orbe reliquit,

Pro tota poenam posteritate luit?

Zorn gegen Menschen ist von der christlichen Lehre verboten,” und Owen duBert sich
mehrmals gegen diese Leidenschaft.®* Der scheinbare Widerspruch zwischen der Einstellung
Owens gegeniiber dem Zorn und dem obenstehenden Epigramm wird dadurch aufgehoben,
daB Zoilus den scharfen Kritiker repriasentiert. Der Name Zoilus stand schon in der Antike als

.. . . v . .. 65 . 66 .
reprasentativ fiir den hdmischen Kritiker,” und Owen verwendet diesen Namen™, wie auch

3 Tuv. 1.79: si natura negat, facit indignatio versum.
% Tuv. 1.22 sqq., cf. bei Owen 1.103.1: mores accuso malos, cf. 11.200:
Satyra.
Idem, qui legum, Satyrarum finis idemque
Principium,; mores has genuere mali.
! Tuv. 1.25.
62 Vor allem deshalb, weil die Satire dem Leben nahe steht: siehe I1.181, I11.200. Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 41-
46, 84, RYAN: “The Shorter Latin Poem in Tudor England”, p. 118-119; cf. auch WEISZ: Das deutsche
Epigramm des 17. Jahrhunderts, p. 98-99.
3 Mr5.22: quia omnis, qui irascitur fratri suo, reus erit iudicio, cf. Eph 4.26,4.31, Col 3.8, 1Tm 2.8, Tt 1.7, Jac
1.19-20.
#1199, 11.101, IV.122, V.89.
5 Vitr. 7.pr8, Ov. Rem. 366, Mart. 11.92: Mentitur qui te vitiosum, Zoile, dicit. | non vitiosus homo es, Zoile, sed
vitium; 2.42, 2.58, 2.81 etc.
%01.103, 11.27, 11.104, T11.188, TV.269.



den Namen Momus®’, im Fall des erbarmungslosen Tadels, der den Menschen unbeliebt
macht®® und der auch dem Christentum® verdammenswert ist.

Allerdings ist diese Klassifizierung, die Owen fiir seine eigenen Epigramme trifft,
nicht streng wortlich zu nehmen; die Epigramme, deren Titel die Priposition ad enthalten,
sind nicht immer ein Lob des Adressaten, sondern erweisen oft nur eine freundliche, wenn
nicht geradezu positive, so doch zumindest nicht negative Haltung zu einer Person;”
auBerdem sind Tadel und Lehre nicht auf Epigramme mit Titeln, die das Wort in’' und de’
enthalten, beschrinkt.

Owen ist sich der didaktischen Funktion seiner Epigramme bewult; dariiber hinaus

zeigt er sich selbstbewult:

VIII.100. Unitatem non esse numerum.

Scriptores inter peregrinos atque Britannos

Nullius numeri sum, tamen unus, ego.

Dieses Epigramm will nicht unbedingt besagen, dal Owen sich selbst fiir den besten
Dichter hilt; im Gegenteil spricht er an anderer Stelle von den Schwichen seiner Biicher.”
Aber er legt grolen Wert auf die Personlichkeit, die Person, das Individuum, so wie es das
Christentum tut. Er weigert sich, den Menschen nur als Teil einer Gruppe zu betrachten und
betont die Einzigartigkeit seiner Person. Die Abwertung der Menschenmenge ist auch bei

1" zu finden; der Titel von Owens Epigramm erinnert an das Wort des

4
Horaz™* und Tuvena
Ambrosius unitas numerus non est'°, was allgemein von der christlichen Lehre {ibernommen

wurde. Dabei handelt es sich wahrscheinlich um die Einzigartigkeit des Menschen als

71v.50, IV.51, 1V.210, IV.262, VIIL.99.
% Cf. X.91.
Mt 7.1, Le 6.37, Jo 8.10-11, Rm 14.10 sqq., Jac 4.11-12.
0 Cf. VIIL.6, VIII.20, VIIL.24, VIIL.29, VIII.34, VII1.41, VIIL.57, VIIL.61, VIII.63, VIII.67, VIIL.73, VIIL.81,
VIILS5, IX.1, IX.6, 1X.23, 1X.34, 1X.38, IX.40, IX.41, 1X.43, IX .46, 1X.48, IX.51, IX.72, X.7, X.15, X.19,
X.24,X.32,X.46, X.86, X.92.
' Z.B. VIIL3, VIIL12.
2 Z.B. VIIL14, VIII25, VIIL.30, VIIL43.
3 1.2. Ad Lectorem.
Qui legis ista, tuam reprehendo, si mea laudas
Omnia stultitiam; si nihil, invidiam.
Cf. IV.26.
™ Epist. 1.2.27: nos numerus sumus et fruges consumere nati.
32 .45-46: sed illos | defendit numerus iunctaeque umbone phalanges.
% De fid. 1.(2)19; cf. (pseudo)August. Solut. divers. quaest. 19. Cf. Ambr. Exam. 1.(6)22: nonne evidenter
ostendit deus omnia maiestate sua consistere, non numero, pondere atque mensura? Boeth. Inst. mus. 3.11; cf.
Archyt. frg. A 19.



seelisch-korperliche Einheit und Personlichkeit.”” Allein auf die »qualitas* kommt es an, und
diese 14Bt sich nicht durch Zahlen ausdriicken.”®

Owen will mit dem genitivus qualitatis nullius numeri”’ meines Erachtens nicht sagen,
daB er keiner Gruppe von Dichtern angehort, sondern dal er von keiner Gruppe, der man ihn
zuordnen konnte, sich bestimmen 14Bt; dall er sich keiner Gruppe, Gemeinschaft, Ordnung
oder Zahl (selbst wenn man ihn den ersten Dichter GroB3britanniens nennen wiirde) zugehdrig
fithlt. Man konnte hierin auch eine Unabhingigkeitserkldrung Owens von Lehrern, Schulen
und poetischen Mustern und einen Einflul von Horaz sehen:
nullius addictus iurare in verba magistri.*®
AulBlerdem zeigen die Worte tamen unus, ego die Vorliebe unseres Epigrammatikers fiir die
Einheit und seine Abneigung gegen die Spaltung.®’

Man kann aus diesem Epigramm auch die Neigung Owens zum Kosmopolitischen
erkennen; er kann weder zu den fremden noch zu den britannischen Dichtern gestellt werden.
Er schreibt lateinisch, die internationale Sprache seiner Zeit. Latein ist die Sprache der
Gelehrten, die Sprache der Eingeweihten; unser Epigrammatiker kann nicht und méchte auch
gar nicht® von Leuten jedes geistigen Niveaus verstanden werden.

Durch sein Werk unterwirft Owen die Worter seinem Willen, so wie Paracelsus sich
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die Dinge unterwirft, als Vertreter der Medizin und der Alchemie.”” Owen schreibt

Epigramme, gleich welches Material er vorfindet:

T Cf. Mt 16.26: Quid enim prodest homini, si mundum universum lucretur, animae vero suae detrimentum
patiatur? Aut quam dabit homo commutationem pro anima sua?, cf. Mc 8.36-37.
8 Cf. X.92.2-3: Pondere non numero discute, certus eris. | Calculus et digitus numerantem saepe fefellit.
" Cf. den Ausdruck hominem nullius coloris novi, was heifit, von unbekannter Qualitit (cf. Plaut. Pseud. 1196,
Erasm. Adag., t. 11.8, Nr. 3900). Cf. auch in numerum pervenire, siche Erasm. Adag., t. 1.8, Nr. 4144, cf. Cic.
Brut. 243, 263.
% Epist. 1.1.14.
S Cf. z.B. IX.65, X.18, X.96.
%2 11.1. Ad lectorem.
Ne placeant stultis, quorum sunt omnia plena,

Carmina non multis nostra placere volo.
Sat mihi sunt pauci lectores, est satis unus.

Si me nemo legat, sat mihi nullus erit.
VII.124. Ad Lectores.
Non cuivis lectori auditorive placebo;

Lector et auditor non mihi quisque placet.
Cf. 1.2, IIL.3 und Plat. Crito 48a: Ovk dpa, w PeAtiote, mavy Nuiv odTw GpoviioTéov Ti EPovoty ol
noAAol nuac, &AA” 671 0 émaiwv epl TV dikaiwy kal adikwy, 0 eic kal avTn 1) AAROeLa.
8 Cf. K. GOLDAMMER: Paracelsus. Natur und Offenbarung, Hannover-Kirchrode 1953, p. 37-38, K.-H.
WEIMANN: ,,Paracelsus in Literatur und Dichtung* in Paracelsus (1493-1541). ,,Keines andern Knecht*, ed. H.
DoprscH, K. GOLDAMMER und P. F. KRAMML, Salzburg 1993, p. 357-364. Fiir die Beziehung zwischen
Alchemie und Aristoteles im westlinchen Gedanken siche L. THORNDIKE, History of Magic and Experimental
Science, t. 2, During the First Thirteen Centuries of our Era, New York 1923, p. 247 sqq. Fiir die Stellung der
Alchemie in dieser Zeit siche ibid., t. 3, Forteenth and Fifteenth Centuries, 1934,t. 3, p. 421, t. 4, p. 332-356 et
passim.



X.38. Epigramma.

Est nostrum, quorum est epigrammata scribere munus,
Quolibet ex ligno Mercurium facere.
Versor ego in verbis, veluti Paracelsus in herbis,

Subiicit ille®* sibi res, ego verba mihi.

Die sprichwortliche Redensart quolibet ex ligno Mercurium facere, worauf schon
SUTTON verwies, findet sich bei Apuleius: non enim ex omni ligno, ut Pythagoras dicebat,
debet Mercurius exculpi.® Freilich steht der Sinn der Redensart bei Owen umgekehrt, wie es
anscheinend bei den entsprechenden, sinngemif3 verwandten, volkstiimlichen Sprichwortern
{iblich ist.*® Owen betrachtet offensichtlich die Wérter als sein Material, mit dem er arbeiten
kann, so wie Paracelsus mit den Kriutern,” so wie jeder Meister das Material verwendet, das
ihm zur Verfiigung steht, wie es Aristoteles in seinen Physica ausgedriickt hat® und wie
Cicero das Material der Rhetorik betrachtet.”

Owen schrieb offenbar auch Epigramme auf Bestellung, wie die folgenden Verse

zeigen:

% DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; illa: impr. MARTYN. Wahrscheinlich handelt es sich um einen Setzerfehler.
5 Apol. 43. Cf. V.5:
Mercurius Gallo-Belgicus.
Mercurius non fit de quolibet arbore; fingit

Mercurium ex ligno quolibet iste faber.
% Cf. A. OTTO: Die Sprichwérter und sprichwortlichen Redensarten der Romer, Leipzig 1890, p. 220, K.
KRUMBACHER: Mittelgriechische Sprichworter, Miinchen 1893, p. 237-238, E. KURTZ: ,,Zu den mopotpiot
nudders”, Philologus 49 (1890), p. 460. Ist der Satz von Apuleius eine Kritik zum Pythagoras zugeschriebenen
Sprichwort?
7 Cf. W. F. DAEMS, ,.Die Idee der Heilpflanze bei Paracelsus® in Paracelsus (1493-1541). , Keines andern
Knecht*“, ed. H. DOPSCH, K. GOLDAMMER und P. F. KRAMML, Salzburg 1993, p. 134 sqq. Uber Kriuter von der
Antike bis ins Mittelalter siehe THORNDIKE: History of Magic and Experimental Science, t. 1, p. 166 sq., 512,
3'896 sqq., 765 sqq., t. 2, p. 141 sq., 233, 249, 259 sq., 275 sq., 361, 664.

191a.
¥ Cic. Inv. 1.7. Cf. Quint. Inst. orat. 2.21.5: et Cicero quodam loco materiam rhetorices vocat res, quae
subiectae sint ei, sed certas demum putat esse subiectas, cf. 2.21.7 etc. Das Gleichnis der Rede mit den Drogen
des Artztes kommt schon in der Sophistik vor und zwar in den Worten des Protagoras: Plat. Theaet. 167a.



X.14. Ad Robertum Carum, Vicecomitem Rocestriae, et Henricum Danvers, Baronem de

Dantesay etc.

lacobos tu quinque et tu mihi quinque dedisti;
Non temere vobis disticha quinque dedi.
Me vestro nec amore licet nec munere digner,

Si tam cara forent cetera, dives eram.

Owen hat fiinf Jakobmiinzen bekommen, um fiinf Distichen zu schreiben. Ob seine
Verse des Geldes wiirdig sind, oder des Vertrauens, das die Hochstehenden ihm
entgegenbringen, 143t Owen als unbeantwortete Frage stehen. Aber wenn er fiir alle seine
Distichen den gleichen Betrag bekommen hétte, wére er ein reicher Mann: dives eram.

Trotz dieser Aussage reizt der Reichtum unseren Epigrammatiker nicht besonders; er

mochte natiirlich nicht arm sein, aber auch nicht sehr reich. Genug ist ihm genug:
X.68. Votum Auctoris.

Nec paupertatem nec opes desidero magnas,

Nolo parum, nimium non volo; sat mihi sat.

Hier driickt Owen das Ideal des rechten Mafles aus, wie man das von Aristoteles
kennt: émei toivvv duodoyeital To PUéTpLov ApLoTov Kal To Héoov, Gavepov O0TL Kal
TOV eDTVXNUATWY 1] KTHOLC 1] péon BeATiotn mdvTtwv;” ebenso ist es bei den Romern
bekannt.”' Dazu kénnte man Horazens Aussage erwihnen:
auream quisquis mediocritatem
diligit, tutus caret obsoleti
sordibus tecti, caret invidenda
sobrius aula.’*

,Genug® ist ein wichtiger’” Begriff bei Owen, wenn er auch relativ ist.”*
Geniigsamkeit ist nétig fiir die Vollkommenheit des Menschen;” es scheint aber, da man sie

nicht so leicht erreicht.”®

90
Pol. 1295b.

' Cf. OrTO: Die Sprichworter und sprichwortlichen Redensarten der Réomer, p. 216, KRUMBACHER:

Mittelgriechische Sprichworter, p.243.

”.2.10.5-8.



Die Frage der Beziehung zwischen Geld und Epigramm, bzw. zwischen Materiellem

und Geistigem ist unserem Dichter wichtig:

X.24. Ad seipsum’”.

Bibliopola tuos ambivit, Oenegg, libellos;
Dixisti pretium versibus, ille dedit.
Excusus liber”’ exstat; emis tua carmina nummis.

O miser, ingenium vendis emisque tuum.

Ingenium bezeichnet wohl hier metonymisch die Frucht des Geistes; denn es ist ja
impietas, den Geist des Menschen bzw. seine Seele zu kaufen und verkaufen:
Impietas animam est... vendere.'”
In Owen’s Augen scheinen die geschiftlichen Beziehungen zu einem Verleger die Sphire des
Geistigen abzuwerten; das ist jedoch das Schicksal des Autors, das er nicht dndern kann; es
erfiillt ihn aber jedenfalls mit einem Gefiihl der Unzufriedenheit.

Owen glaubt an den Ruhm durch die Dichtung; darauf stiitzt er im Die Beziehung
folgenden Epigramm auch die an seinen Mézen und ,,Caesar” gerichtete zum Patron
Erwartung:'"' die Epigramme, in denen einem ausgewdhlten Personenkreis

Verehrung entgegengebracht wird, werden ihre Leser finden:'"*

% Cf. 1.56, 1.1, 11.78, I11.151, I11.155, TV.101, V.60, VIIL.42, IX.35.
% Cf.1.47. In avaros iocus.
Naturam parvo contentam vulgus inepte
Laudat et indigne damnat avaritiam.
Solus enim parcus minimo satiatur avarus,
Nam natura parum sat putat, ille nihil.
% 1Cor 9.8, Phil 4.11, 1Tm 6.6.
% Cf. VIL35. Parum, nihil, nimis, satis.
Pauper in orbe parum, mendicus nil habet usquam,
Dives habet nimium. Quis nisi nemo satis?
Dafl man nicht am Materiellen ,.klebt®, ist die Voraussetzung dafiir, da der Mensch sein Ziel
erreicht, ndmlich Anndherung an Gott: cf. Mt 19.21-24, cf. [X.84, VI.84. Dazu braucht man
auch die Liebe, amor: cf. VII1.93, IX.35.
°7 Meipsum: impr. DE QUERCUBUS: Londini 1622.
% Uber die Namensform siehe unten, Kommentar zu X.92, cap. IV: Freundschaft/ Liebe.
% DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; lier: MARTYN; anscheinend ist es ein Druckfehler.
191X.30.6.
11 Cf. VIIL56, X.100, X.102, X.103.
192 Cf. IV.51. Trotzdem ist es unserem Dichter bewuBt, daB seine Epigramme nicht die gleiche Macht zur
Verewigung wie die Dichtung Homers haben:
11.28. Philippus Sidneius.



VIIL.5. Ad Edoardum Noel, Equitem et Baronetum.

Haec tibi, Maecenas, quamvis Epigrammata scribam,
Scripta legent alii, sint modo digna legi.
Quid plus ergo mihi debet lectore patronus?

Tu mecum lectus, non modo lector, eris.

Die Epigramme sind zwar dem Mézen gewidmet, sie werden aber auch von anderen
gelesen. Doch warum schuldet der Madzen dem Dichter mehr als jeder andere Leser? Owen
stellt die Frage und beantwortet sie in der Form der percunctatio: der Mizen ist nicht nur
Leser, sondern man liest auch von ihm; sein Name steht an einer herausragenden Stelle im
Buch. Lectus hat zudem den Sinn ,,ausgewéhlt™; Owen lehnt es ab, alle in seinen Biichern
vorkommenden Personen namentlich zu bezeichnen; dies nicht nur aus Diskretion, sondern
auch (wenn nicht sogar vor allem) weil er sie fiir unwiirdig solcher Ehre halt.'"

So wird der Mézen durch die Epigramme geehrt, und der Dichter kann mit der

Unterstiitzung des Médzens seine Epigramme verdffentlichen. Diese Beziehung kommt im

folgenden Epigramm aus dem Blickpunkt Owens zum Ausdruck:

Quod sit ab antiquo tantum cantatus Homero,
Felicem Macedo rex vocat Aeacidem.
O me infelicem! Quia tu, divine Philippe,
Felix carminibus non potes esse meis.
19 Cf. 1V.28. In quendam Asinum.
Cur Asinum voco te, potius quam nomino, quaeris?
Non asinis dantur nomina, dantur equis.
IV.51. In eundem. (i.e. In quendam Momum, priorum Epigrammatum Censorem iniquissimum).
Incendit Triviae sacra templa, ut nomen haberet,
Quidam, nescio quis; nec puto nomen habet.
Sic tu dente nigro carpis mea carmina; speras
Forsan in hoc quarto nomen habere libro.
Usque licet per me rodas mea carmina, carpas
Usque licet, fallam spes ego, Mome, tuas.
Cf. II1.18. Cf. auch Gell. 2.6.17-18: neque mentione aut memoria ulla dignus neque umquam nominandus est,
sicuti quondam a communi consilio Asiae decretum est, uti nomen eius, qui templum Dianae Ephesi incenderat,
ne quis ullo in tempore nominaret, Macrob. Sat. 6.7.5, 6.7.12-16.



VIIL56. Maecenas liberalis'®.

Liber-alis multos, Maecenas optime, servos;

Me quoque, Maecenas optime, liber-alis.

Hier haben wir eines der komplizierten, auf den ersten Blick nicht besonders
sinnvollen Epigramme Owens; das zweimalige Auftreten der Anrede Maecenas optime und
des spielerisch umgedeuteten /iber-alis im Schema der redditio 1lassen das Distichon wie eine
leere Worthiilse klingen. Doch diese Wiederholung bringt den Leser auf den Gedanken, dal3
es um distinctio und Polysemie geht:

Liberalis heiB3t liberal, aber auch grofziigig. Zudem erscheint liberalis im Druck
deutlich in zwei Worter zerlegt: /iber und alis.

Liber'® heiBt frei, es kann aber auch den Gott Bacchus bezeichnen. Bacchus ist bei
Owen eng mit der Wahrheit'% verbunden; der Wein ist das Mittel, durch das Gott das Herz
des Menschen 6ffnet und die Wahrheit ans Licht bringt. Die Wahrheit ist ein hoher Wert;'"’

sie ist nicht nur Gegenstand, sondern die eigentliche Grundlage seiner Epigramme:

IV.249. De seipso.

Sunt quidam, qui me dicunt non esse poetam;

Et verum dicunt. Cur? Quia vera loquor.'®

Zuriick zum Epigramm VIIL.56: alis heit du ndhrst, als zweite Person Indikativ

Singular des Verbes alere; aber es heilit auch Fliigel, als Ablativ Plural des Wortes ala.

1% Maecenas liberalis: DE QUERCUBUS: Londini 1622; Edoardus Noel, liberalis: DE QUERCUBUS: Londini
1612; E. N. liberalis: DE QUERCUBUS: Londini 1618, MARTYN; FEdoardus Noel, liber-alis: ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliac 1766. Wir bevorzugen die Lesart der Ausgabe von 1622, die
wahrscheinlich vom Autor selbst revidiert wurde; vielleicht wollte Owen im mittleren Buch der Trilogie einen
Bezug auf seine drei Mézene insgesamt herstellen und so diesem Epigramm einen allgemeineren Ton verleihen.
195 I iber kann auch Buch bedeuten, aber das paBt hier nicht ins Versmal, weil die erste Silbe kurz ist: trotzdem,
wire es vielleicht nicht {ibertrieben zu denken, dal Owen auch mit diesem Sinn spielt; denn man kdnnte sich nur
schwer vorstellen, dal ein Autor wie Owen, der so viel mit Worten vor allem in der Form des Anagramms
spielt, das Wort /iber mit der Bedeutung Buch nicht im Kopf hitte. Mit dem Sinn Buch hitten wir auch die
Bedeutung, dafl der Mizen das Buch néhrt, indem er die Veroffentlichung des Buches ermdglicht und sogar
Material fiir die Epigramme anbietet; viele sind ndmlich an ihn gerichtet (cf. VIIL.5). Diese Vermutung verstarkt
das Epigramm X.8, das spéter diskutiert wird.

196 Cf. X 4.

07 Cf IX 81.

1% Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 29 sq.



Der Mizen'” ist liberalis und liber, liberal, groBziigig,''® unabhingig und
selbstbestimmt kraft seines freien Willens; er sorgt fiir seine Untergebenen, er kiimmert sich,
wie jeder Adelige, um die Menschen, die ihm nahestehen. Der Méizen ndhrt auch unseren
Dichter alis; dank der Feder, mit der Owen schreibt, nimmt ihn der Mézen unter seine

Fittiche.!!!

Man konnte sogar eine Brachylogie darin sehen, daB das Wort liber des
Pentameters sich auf die erste Person beziehen 148t: Der Mézen schafft die Mdoglichkeit, frei
und liberal zu sein:''* ut sim liber oder ut sim liberalis, wodurch der Gegensatz zu den servos
starker akzentuiert wird, so dal ein Hyperbaton erscheint: Liber-alis multos, Maecenas
optime, servos; Me quoque, Maecenas optime, (ut sim) liber-alis. Diese vielen Wortspiele
sind wohl auch der Grund dafiir, da3 Owen den Titel in Nominativ gesetzt hat.

Von welcher Bedeutung die Generositit bzw. Knausrigkeit eines potenziellen Mézens

sind, unterstreicht das Epigramm X.8:

In quendam illiberalem.

Carmina de caelo possunt deducere lunam

Ex loculis lunam carmina nulla tuis.

MARTYN verweist auf Vergil als Vorlage fiir den Hexameter.''> Owens Vers ist in der
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Tat fast identisch mit Vergils. Der Gedankengang war offenbar sehr verbreitet. ™ Carmen hat

19 Fiir die Beziehung des Dichters zu seinen Mézenen cf. X.100, X.102.
"OTI1.184. Liberalis.
Vir iustus dat cuique suum; sed te dare oportet

Divitibusque suum, pauperibusque tuum.
VIL.7. Liberalitatis Laus.
Quod datur aeternum durat sequiturque datorem;

Dantem et captantem, munus utrumque iuvat.
Cf. IV.91.
" Cf. Dt 32.11: Sicut aquila provocans ad volandum pullos suos et super eos volitans expandit alas suas, et
adsumpsit eum atque portavit in umeris suis, Mt 23.37: Hierusalem, Hierusalem, quae occidis prophetas et
lapidas eos, qui ad te missi sunt, quotiens volui congregare filios tuos, quemadmodum gallina congregat pullos
suos sub alas, et noluisti?, PsG 35.8: Quemadmodum multiplicasti misericordiam tuam, Deus. Filii autem
hominum, in tegmine alarum tuarum sperabunt, PsG 60.5: Inhabitabo in tabernaculo tuo in saecula: protegar in
velamento alarum tuarum. Cf. Rt 2.12, 3Rg 8.6, Ps 16.8, Ps 56.2, Ps 62.8; auch PsH 90.4, Lc 13.34. Cf. auch
VIIL.1.
"2 Cf. VI.79. Ad librorum castratores.
Qui sapitis, nolite meum castrare libellum,

Gignat adhuc alios ut liber iste libros.
Cf. auch VII.72, 1X .41, 1X.92, X.81.
"3 Verg. Ecl. 8.69: carmina vel caelo possunt deducere lunam (cf. MARTYN: t. 2, p. 153).
" Hor. Ep. 5.45-46: quae sidera excantata voce Thessala | lunamque caelo deripit, 17.77-78: et polo | deripere
lunam vocibus possim meis, Prop. 1.1.19: at vos, deductae quibus est fallacia lunae, 2.20.21 septima iam plenae
deducitur orbita lunae, Tib. 1.8.21: cantus et e curru Lunam deducere temptat, Ov. Am. 2.1.23: carmina
sanguineae deducunt cornua lunae, Her. 6.85-87: Illa reluctantem cursu deducere Lunam /| Nititur et tenebris



hier klar die Bedeutung des Zaubergesangs,'"” eines mit magischer Macht ausgestatteten
Liedes, dessen Rezitation sich auf die Welt auswirken kann, das also von Bedeutung als
Sprechakt''® ist; die Worte haben Macht.""” Lunam steht auBerdem als Symbol aller
menschlichen Dinge''® und wird terra aetheria genannt.'"’

MARTYN ist der Ansicht, daB hier unter luna Silber,'*® d.h. Geld zu verstehen sei; der
Adressat des Epigramms konne durch kein Gedicht dazu gebracht werden, dem Dichter
gegeniiber groBziigig'*' zu sein; loculis bedeute also ,,Geldkasten®.

Owens Auffassungen vom Schreiben treten ex contrario in mehreren Kritik an

Epigrammen hervor, die im Titel einen wohl symbolischen Namen enthalten, schlechten

. . Autoren
mit dem der schlechte Autor benannt wird:'*?

X.60. In Poetam Maevium.

A non-ente malum, Maevi, nil discrepat; ergo

Plurima cum facias carmina, nulla facis.

abdere Solis equos, | llla refrenat aquas obliquaque flumina sistit, Petron. S. 129.10, 134.12.8-16, Mart. 9.29.9-
10: quae nunc Thessalico lunam deducere rhombo, | quae sciet hos illos vendere lena toros?, Serv. Verg. Ecl.
8.69, Max. Taur. Serm. 31.1: Ante dies prosecuti sumus, fratres, adversus illos qui putarent lunam de caelo
magorum carminibus posse deduci; et eorum retudimus vanitatem qui non minus defectum patiuntur animi
quam luminis patitur illa defectum; cf. 30.2, Serv. Verg. Ecl. 8.69; cf. Ov. M. 7.207, 12.263-264, Lucan. 6.499-
500, Plin. N. H. 30.7. Cf. Aristoph. Nu. 750, Plat. Grg. 513a, Lucian. D. meretr. 1.2, Dio Chr. Orat. 47.8,
Hesych. s.v. kaOeAeiv oeAnvny, Sud. s.v. Oettaln yvvi, s.v. éni cavte v ceAfvny kaBéAkeic, Nonn.
Dion. 36.347 etc. Cf. H. RAHNER: Symbole der Kirche. Die Ekklesiologie der Viiter, Salzburg 1964, p. 166 sq.
15 Zur Bedeutung des Zaubergesangs siche THORNDIKE: History of Magic and Experimental Science, t. 1, p. 6,
10, 17 sqq., 72, 92 sqq., 173-174, 230, 279 sqq., 368, 398, 442 sqq., 449 sqq, 492, 560, 568, 579 sqq., 590 sqq.,
605, 627 sqq., 640, 654-655, 721 sqq., 754, 769-770 etc., t. 2, p. 141 sqq., 160, 232, 237, 242-243, 275-6, 320,
361, 482-483, 498-499, 513, 563, 574, 608, 620-621, 661 sqq., 669, 731, 802-803, 851 sqq., 858, 897, 902-904,
t. 3, p. 10-11, 13, 23 sqq., 210, 219 sq., 249 sqq., 429, 431-432, 463, 466-467, 519, 531, 591-592, 607, t. 4, p.
129, 229, 276, 280, 285-286, 298, 305, 312, 326 sqq., 341, 394, 491, 505-506, 515, 522, 527, 588.

° Als wirksamer Teil der Wirklichkeit, siehe z.B. J. L. AUSTIN: Zur Theorie der Sprechakte, Stuttgart 2002.

" Der Gedanke ist schon in der Sophistik ausgedruckt: Antiph. frg. A 6, Democr. frg. B 51.

'8 RAHNER: Symbole der Kirche, p. 128.

" Macrob. Comm. somn. Scip. 1.19.10: lunam quoque terram sed aetheriam vocaverunt.

120 Wie im Epigramm X.7; siche MARTYN: t. 2, p. 152-153.

12l Obwohl illiberalis oft mit der Bedeutung des liberalen Gedankens (bzw. dessen Mangel) vorkommt: Cic. Inv.
1.107, De or. 1.146, Off. 1.104, Quint. Inst. orat. 1.3.14 etc.

122 Siehe auch VIIL9 (p. 21).



. 12
Der Name Maevius'>

steht hier fiir einen Dichterling, dessen schlechte Poesie vollig
wertlos ist, die keine Dichtung ist; wie viele Gedichte er auch immer schreibt, er schreibt
keine. Der Gedankengang ist, daB das malum die Absenz des bonum ist: dum consideratur,
quantum his desit boni, quod illis adest, eiusdem boni absentia mali nomen tenet;'** et
privatione et fuga et casu connaturalibus sibi optimis dicuntur mali; et sunt mali secundum

125 Also nil discrepat'®® malum a

quod non sunt, et quod non est appetentes, malum appetunt.
non-ente'*’.

Was keine Substanz hat, kann auch keiner anderen Kategorie angehoren: Instantia
autem huius quoniam non ens sequitur omne quod fit (nam quod fit non est) et non
convertitur (non enim omne quod non est fit), sed tamen non est genus non ens eius quod fit;
simpliciter non enim sunt non entis species."” Daher konnen schlechte Gedichte auch keine
Quantitdt haben, sie sind absolut nichts, sie existieren iiberhaupt nicht. Der Pentameter steht
genauso auch bei Borbonius.'*

Es ist nicht das einzige Mal, da Owen sich gegen den schlechten Dichter wendet:'*°

X.99. In ---- scriptorem ineptumm.

Scripsisti aeternos, si fas mihi dicere, libros,

Fine carent libri principioque tui.

Ein unfihiger Verfasser schreibt ohne Anfang, Mitte und Ende,"*? obwohl es diese

drei Teile in allen Werken geben sollte, damit ein vollstindiges und harmonisches Werk

' Der Name steht schon bei Vergil allegorice fiir den schlechtesten Poeten, der sogar mit Vergil verglichen
wird, siehe Ecl. 3.90: Qui Bavium non odit, amet tua carmina, Maevi, cf. Hor. Ep. 10.1-2: mala soluta navis exit
alite | ferens olentem Maevium, Serv. Verg. Ecl. 3.90: qui bavium non odit pro poena ei contingat, ut diligat
Maevium peiorem poetam: nam Maevius et Bavius pessimi fuerunt poetae, inimici tam Horatio quam Vergilio:
unde Horatius ‘mala soluta navis exit alite ferens olentem Maevium’. Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 107.

124 August. Contr. epist. Manich. 31.

125 Johan. Scot. Versio op. Dion. Areop.: De div. nom. 4.20.

126 Boeth. In Aristot. Peri herm. comm. (ed. ii), 3.9: nam cum dicimus deus inmortalis est vel inmortalis fuit vel
inmortalis erit, a propria significationis necessitate nil discrepat, 5.10: si quis vero sic dicat homo non omnis
albus est, eadem significatio est, vel si hoc modo homo albus non omnis est, nec haec a superiori significatione
discedit, vel si quis amplius quoque permutet dicens homo albus est non omnis, a priori significatione nil
discrepat.

127 Cf. Boeth. Aristot. Top. 121a, 146a.

128 Boeth. Aristot. Top. 128b.

129 SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 107.

130 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 106.

B In scriptorem ineptum: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.

B2 Plat. Leg. 715¢-716a (iibertragen auf Latein bei Erasm. Adag., t. 118, Nr. 3698: Sic igitur illis loquamur:
‘Deus quidem, o viri, quemadmodum et vetere proverbio dicitur, omnium quae sunt principium, finem ac
medium continens, rectum peragit cursum, secundum naturam circumiens’).



zustande kommt: ut totum aliquid sit, principio et medio et fine constat."””> Wenn das Buch
keinen Anfang und kein Ende hat, scheint es sozusagen ewig, wenn man so etwas sagen
diirfte; eine solche Aussage trifft ndmlich nur auf Gott zu: Ego sum o et w, principium et
ﬁnis,134 nomen Domini Dei aeterni.'”

Die gleiche Uberraschung bereitet auch der Pentameter des folgenden Epigramms:
X.28. In Montanum"®.

Ingenii, Montane"’, tui est vigor igneus; unde
Colligis hoc, inquis? Nascitur igne nihil.

Die Frage unde colligis hoc"*

zeigt deutlich, dal ein Syllogismus gemeint ist
(,,woraus schlieBt du das?*), daB3 es um eine logischen Schluf3folgerung geht. Owen stellt die
Aussage ingenii tui est vigor igneus an den Beginn; diese Behauptung sollte jedoch in
irgendeiner Form untermauert werden. Statt dessen gibt der zweite Teil des Pentameters dem
ersten Vers eine neue, und zwar entgegengesetzte, Bedeutung: der Geist des Montanus hat die
Lebenskraft des Feuers, vigor igneus,™ aus dem nichts geboren wird: nascitur igne nihil.'*°
Der Name Montanus konnte sich auf einen Ungebildeten beziehen, der in den Bergen
lebt."*! Wir mochten auch auf die Erwihnung eines Iulius Montanus in der Vita Donatiana

Vergils'* hinweisen. Vielleicht dachte Owen auch an Montanus, den Griinder des

Montanismus,'* dessen Name mit Prophetie, mit Apollo und Feuer in Verbindung steht,

13 Cf. August. De mus. 1.(12)20 (MIGNE PL, t. 32, col. 1095). Diese Kritik wird dadurch besonders scharf, daf
das Epigramm X.99 gegen das Ende der Trilogie steht, die in einem zyklischen Schema einen deutlichen Anfang
und ein sichtbares Ende hat (cf. unten, Kommentar zu X.103, cap. ILii).
4 4pe 1.8, cf. 21.6,22.13.
15 Gn 21.33, f. Bar 4.10,4.14,4.22, 4.35.
136 Sylvanum: DE QUERCUBUS: Londini 1622 (cf. MARTYN: t. 2, p. 158).
137 Sylvane: DE QUERCUBUS: Londini 1622 (cf. MARTYN: t. 2, p. 158).
B8 Lact. Div. inst. 3.12.4: unde igitur colligi potest quid efficiat animi fortitudo?, August. De civ. Dei 8.8: Unde
utique colligitur tunc fore beatum studiosum sapientiae (id enim est philosophus), cum frui Deo coeperit, 12.3:
unde colligitur, quamvis non possit vitium nocere incommutabili bono, non tamen posse nocere nisi bono, quia
non inest, nisi ubi nocet, 14.5, 16.4 etc.
B9 Verg. 4. 6.730: igneus est ollis vigor et caelestis origo, Ambr. Exam. 1.(6)23, Expos. evang. Lc 7.113, cf.
August. De civ. Dei 14.3.
M0 Y act. Div. inst. 1.12.5: idcirco enim virginem putant Vestam, quia ignis inviolabile sit elementum nihilque
nasci possit ex eo, quippe qui omnia quae arripuerit absumat, August. De civ. Dei 4.10: eandem terram
Cererem, eandem etiam Vestam volunt, cum tamen saepius Vestam non nisi ignem esse perhibeant pertinentem
ad focos, sine quibus civitas esse non potest, et ideo illi virgines solere servire, quod sicut ex virgine, ita nihil ex
igne nascatur.
:2 Sed. Scot. In Donat. art. maior. 2 (373.13): Ut Montanus (id est homo, qui in monte habitat).

29.
43 Cf. C. TREVETT, Montanism. Gender, authority and the New Prophesy, Cambridge 1996, p. 86-95, 227-232.



sowie mit dem heiligen Geist, der als Feuer'** dargestellt wird; seine Hiresie entfaltete sich in
den BipAot drepor,' libri infiniti, seinen zahllosen, unendlichen Biichern. Moglicherweise
bezieht sich Owen zugleich auf Michel Eyquem de Montaigne (1533-1592), der grof3e
Wirkung auf die zeitgendsische Literatur ausiibte.'*®

Das Element des Feuers verwendet Owen hiufig in seinem Werk,'’ ebenso den

Begriff des Lichtes:'**
X.16. In Baldinum.

Edidit indignos in lucem luce libellos

Baldinus; dignos attamen igne libros.

Der Name des hier als Schriftsteller oder Editor prisentierten Baldinus ist meines
Wissens sonst nicht bezeugt; offenbar hat Owen diesen Namen selbst erfunden, an den
Namen Balbinus anklingend, aber nicht belegt, und zu den Alliterationen (d, n, b, [) des
Distichons passend. Der dhnlich klingende Name Balbinus wiirde einen Stammler, Lallenden
bezeichnen;149 Baldinus hat wertlose Biicher, ,,ans Licht gebracht”, edidit in lucem,150 die es

nicht verdienen, das Licht der Welt zu erblicken, indignos luce.””' Aber seine Biicher sind des

4 Act 2.3-4: Et apparuerunt illis dispertitae linguae tamquam ignis seditque super singulos eorum: et repleti
sunt omnes Spiritu sancto, et coeperunt loqui aliis linguis, prout Spiritus Sanctus dabat eloqui illis, Mt 3.11: ipse
vos baptizabit in Spiritu Sancto et igni, cf. Ex 3.2.
' Hippolyt. Refut. omn. haer. 8.19.1. Cf. X.99.
146 Cf. MARTYN: “Notables amongst the Unknown in Owen’s Epigrams”, p. 522; cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p.
66. Siche auch P. MEISSNER, ,,England und die europédische Renaissance” in Grundformen der englischen
Geistesgeschichte, ed. P. MEISSNER, Stuttgart 1941, p. 254-256. Montaigne representiert den Skeptizisnus; so
wire das Epigramm auch als philosophisch einzuordnen. Die lectio Sylvanus der Ausgabe DE QUERCUBUS:
Londini 1622 zeigt allerdings, dal man den Name eher etymologisch deuten sollte.
47T VIIL95, VIIL62, X.28, X.82, X.92, 1.26, .74, 1.150, 1111, 11.148, 11.212, IV.100, IV.122, IV.145, IV.165,
1V.208,1V.212,1V.229, V.101, VIL.18, VL.46.
148 Cf. 1V.225. Homerus.
Si vera est de te quae fertur fabula, numquam

Vidisti lucem; sed tua scripta vident.
V.47. I. Lipsii Obitus, 1606.
Saecula post sex atque decem sexque insuper annos,

Clausisti criticum, luste dolende, diem.
Viderunt hoc lucem anno mea carmina, quo tu

Mortuus es, Lipsi; nox tua nostra dies.
Cf. 1.4, 1.81, 11.32, 11.103. 11.180. 11.189, I11.26, I11.29. I11.36. 111.39. 111.95. 111.202, 1V.116, 1V.158. IV.166,
1V.237. V.32, VIII.95. 1X.27, IX.32. IX.42. X.54.
14 Eine Verkleinerungsform von Balbus; cf. Hor. S. 1.3.40, cf. 2.3.274, Epist. 1.20.18, 2.1.126: os tenerum pueri
balbumque poeta figurat. Balbus und Cotta (siche Epigamm 1X.100) diskutieren als Stoiker und Akademiker in
Ciceros De natura deorum; cf. August. De civ. Dei 5.9. Die Ahnlichkeit des Namens mit dem des Schriftstellers
des 13. Jahrhunderts Balduin von Ninove ist wohl nur zufallig.
" Hor. 8. 2.2.116, Leg. 1.16, Gell. 12.5.7, Macrob. Sat. 1.pr.2.
51 CE. Cic. Tusc. 3.26: illum filium Solis nonne patris ipsius luce indignum putas?, Sulp. Sev. Chron. 2.51.5.



Feuers wiirdig, das heiBt verbrannt, zerstort zu werden. Der Ausdruck dignos igne'™” geht
zwar wortlich auf das Verbrennen der Biicher, doch die Wertlosigkeit dieser Biicher wird
noch dadurch unterstrichen, daf3 die Worter /ux und ignis in anderem Kontext synonym sein
kénnen: luce diurna,'> ignes Aurorae,””* und daB der Ausdruck dignus igne auch eine
positive Bedeutung annehmen kann, indem er in ehrenvoller Weise auf den heiligen
Charakter des Feuers'*® und seine Verbindung mit der Inspiration hindeutet.'*

Ebenso geringschitzig, ja als zerstorenswert, wird schlechte Dichtung auch im

folgenden Epigramm abgeurteilt:

VIIL.47. In guendam ineptum Scriptorem.

O utinam vel tota foret tua nigra papyrus,

Tincta foret nullo vel tua charta nigro!

Das Blatt sollte entweder ganz schwarz sein, oder erst gar nicht beschrieben. Wir
haben eine Haufung von Wiederholungen (vel foret tua nigra-foret vel tua... nigro) und eine
Epipher in Chiasmus und gleichzeitige disiunctio mit der Wiederholung des gleichen
Begriffes in den Synonymen papyrus und charta,”’ rhetorische Figuren, die die Sinnlosigkeit
und Belanglosigkeit des auf das Blatt gebrachten Werkes aufzeigen. Hier sollte man im Wort
niger keinen Symbolismus erblicken,'*® sondern nur das beschriebene Blatt.

Owen wendet sich nochmals gegen den ungeschickten Autor:'”’

2 Cf. Mt 3.10: Omnis ergo arbor, quae non facit fructum bonum, exciditur et in ignem mittitur, cf. 3.12, 5.22,
7.19, 13.40 sqq., 18.8-9, 25.41, Mc 9.42 sqq., Lc 3.9, 3.17, 17.29, Jo 15.6, Hbr 10.27, Jud 7.
"3 Lucr. 6.848.
** Ov. M. 4.629-630.
13 Sen. Thyest. 55-56: dignus adventu tuo | splendescat ignis, Mt 3.11: ipse vos baptizabit in spiritu sancto, et
igni, cf. Ambr. De spiritu s. 1.(3)41, August. De civ. Dei 20.26: igne mundati, qui eius modi mundatione sunt
digni, cf. Act 2.19, 7.30, 1Cor 3.13 sqq., Hbr 1.7, 12.29: Etenim Deus noster ignis consumens est, Apc 8.5.
%6 Ov. F. 1.473-474: quae simul aetherios animo conceperat ignes, | ore dabat pleno carmina vera dei, Stat.
Ach. 1.509: laurigerosque ignes, Act 2.4: et repleti sunt omnes Spiritu sancto, et coeperunt loqui variis linguis,
prout Spiritus sanctus dabat eloqui illis.
"7 Fiir den Gebrauch der Synonyme im gleichen Epigramm cf. Mart. 13.1. Ahnlich ist der Gedanke hinter dem
Epigramm Martials, wo das leere Papier hochgeschitzt wird:
14.10. Chartae maiores.
Non est munera quod putes pusilla,
cum donat vacuas poeta chartas.
Cf. 1.23. In Marcum.
Esne in natura vacuum cur, Marce, negasti,

Cui tamen ingenii tam sit inane caput?
%8 Der Begriff des Schwarzen steht allerdings oft bei Owen mit symbolischen Bedeutung: cf. 1.88, IIL11,
IV.51.3,1V.135, IX.15.
139 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 105 sq.



[X.100. In Cottam, pauperem et ineptum scriptorem.

Saepe novis opus esse inopi tibi vestibus inquis,

Est opus ingenio plus tibi, Cotta, novo.

Was Cotta'® fehlt, sind nicht neue Kleider, sondern ein neuer Geist, novum
ingenium.'®" So stellt Owen nochmals deutlich das Geistige hoher als das Materielle. Talent
oder Inspiration'®* lassen sich nicht wie Kleidung erwerben. Das AuBerliche, Materielle wird
dem Inneren, Immateriellen gegeniibergestellt; der Mensch sollte dem Korper und seinen
Bediirfnissen weniger Aufmerksamkeit schenken; es geht um eine Wertordnung, die sich in
der Bibel'® findet. Der Ausdruck opus est'®* verweist zugleich auf die ,,opus“ inhaerente
Bedeutung eines unentbehrlichen Tuns, einer notwendigen Téatigkeit, um in einer Zwangslage
einen Mangel zu beheben;'® Cotta muB etwas tun, um seinem Mangel, sei es an Kleidung
oder Geist, abzuhelfen.

Die Frage der Beziehung zwischen literarisch-geistiger Leistung und Schatzung

der Wertung oder dem Lohn fiir diese beschéftigt unseren Epigrammatiker und Wertung

des Schreibens
oft:

IX.74. De salinis. Ambiguum.

Anglorum ingeniosa licet generosaque gens sit,
Anglus emit parvo sal minimoque sales.
Sit quamvis albus Britonum sal, Gallicus ater,

Pluris quam noster venditur iste niger.

190 Cf. Mart. 12.87. Hier ist wohl die Rede von Mantelgedichte; iiber diesen Topos siche T. LATZKE: ,,Der Topos
Mantelgedicht®, Mittellateinisches Jahrbuch 6 (1970), p. 109-131.

Der Name scheint bei Owen fiir den kriegerischen Mann zu stehen, cf. 1.40, 1.91.

1" Mart. 1.pr.: mihi fama vilius constet et probetur in me novissimum ingenium.

12 Cf. Mart. 10.21: Scribere te quae vix intellegat ipse Modestus | Et vix Claranus, quid rogo, Sexte, iuvat? /
Non lectore tuis opus est, sed Apolline libris: | iudice te maior Cinna Marone fuit. / Sic tua laudentur sane: mea
carmina, Sexte, | Grammaticis placeant, ut sine grammaticis.

13 Mt 6.8: scit enim Pater vester, quibus opus sit vobis, antequam petatis eum, 6.19 sqq. besonders 6.25: Nonne
anima plus est quam esca et corpus plus quam vestimentum?, 6.28: Et de vestimento quid soliciti estis?, cf. Lc
12.21 sqq.

1 Fiir die Syntax mit Dativ cf. Ov. 4. 4. 2.162, Her. 3.37.

15 Ov. Rem. 675: nunc opus est armis, Tr. 1.10.3-4: sive opus est velis, minimam bene currit ad auram, / sive
opus est remo, remige carpit iter.



Hier werden zwei Themen kombiniert: die Wertschitzung der literarischen Leistung
in Britannien im Vergleich zu Frankreich'®® und das Motiv sal-sales'®” und albus-niger.'®®
Obwohl die Englénder ingeniosi, geistreich und generosi, edel und groBziigig sind, geben sie
wenig Geld fiir Salz aus und noch weniger fiir feine Witze. Dagegen ist das franzdsische Salz
schwarz,'” d.h. von niedrigerer Qualitéit,]70 hat aber einen hoheren Preis; obwohl die
Englénder von feinerem Geist sind, werden Klugheit und Witz in England geringer geschitzt
als bei den Franzosen.

Owen setzt sich mit dem Literaturbetrieb seiner Zeit kritisch auseinander. In einem

Epigramm gelingt es ihm, durch Wortspiele sich gleichzeitig gegen den Schreiber und die zu

Unrecht gelobte Person zu wenden und das falsche Lob zu entlarven:
VIIL9. In Tomasinum.

Scripserunt asini laudes hoc tempore multi;

Legimus et laudes, o Tomasine, tuas.

Das Wort asini kann sowohl als Subjekt des Verbes scripserunt als auch als genetivus
obiectivus zu laudes interpretiert werden; unser Epigrammatiker macht nicht nur
ungeschickte Verfasser, sondern auch Lobhudler zur Zielscheibe seines Spottes.'’! Asinus hat
hier klar eine negative Konnotation,'”” obwohl das Wort bei Owen auch in einer eher

174

positiven Bedeutung erscheint.'” Asinus dient traditionell der Verspottung.'”* Der Name

Tomasinus ist anscheinend von Owen gebildet;'” vielleicht wendet sich der Epigrammatiker

190 C£.1V.8, V.29, VI.38.
17 Cf. 1V.141, V.18, VIL64, VII.102, VIL.119.
'8 Cf. 1.88, 1.128, IL.11, I11.180, IV.135, IV.181, V.62, VIIL47, IX.15.
199 Cf. 11111, 111.180, IX.15. Cf. Hor. S. 2.4.74, Epist. 2.2.60.
70 MARTYN: t. 2, p. 152.
1115, 111188, V.94.
"2 Cf. V1.36, IV.28.
13 C£. 1V.210. In quendam maledicum. A balling Asse.
Non ego te quemvis asinum voco, Mome, sed illum,

Cuius erat sessor Pseudo-propheta Balam.
Non illum, Solymam dominum qui vexit in urbem,

Mutus hic et mitis nam fuit, ille loquax.
IV.261. Laus Asini. Nolite fieri sicut equus et mulus, quibus non est intellectus.
Cur asinum non iunxit equo muloque propheta?

Vecturus natum Davidis ille fuit.

Cf. 11.85, V1.92.
174 Siehe das Werk Asinaria des Plautus und Aul. 234-235, Pseud. 136, Ter. Ad. 935, Eun. 598, Heaut. 877, Hor.
Epist. 1.13.8, Cic. Pis. 73: quid nunc te asine litteras doceam? non opus est verbis, sed fustibus, Quint. Inst.
orat. 6.3.57: lunius Bassus, homo in primis dicax, ‘asinus albus’ vocabatur.
175 Obwohl der Name in der orthographischen Form Thomasinus bezeugt ist: Salimb. de Adam Cron. 430a,
483d-484a etc.



% als

gegen einen Tomas? Man konnte sich vorstellen, daB Thomas von Aquin,’
hervorragender Vertreter der pépstlichen Kirche, die Kritik unseres protestantischen Dichters
erregt haben konnte. Das ganze Epigramm erinnert an Catull: Annales Volusi, cacata
charta."”

Die umfangreiche literarische Produktion der Zeit wird nochmals in
einem ldngeren Gedicht von Owen verspottet, in dem der Epigrammatiker literarisch

belanglose Machwerke aufs Korn nimmt:
X.89. In Scriptores huius saeculi.

Scribendi fatuos tenet insanabilis error,
Sat sibi'™®, si quod non sunt videantur, habent.
Dum temere sibi quisque placet, mortalia scribit;

Raro placent aliis, qui placuere sibi.

Owen &uBert sich gegen den triigerischen Schein; es gentige, wenn das Werk nur den
Eindruck erwecke, es sei gut. Wihrend die Verfasser an ihrem Werk Gefallen finden,
schreiben sie doch nur Vergéngliches. Damit erinnert Owen an das Wort Ciceros suum cuique
pulchrum'” sowie an den Fall Vergils, dem sein Werk nicht geniigte, das aber bis auf den
heutigen Tag unsterblich geblieben ist.'"™ Der Epigrammatiker scheint sich selbst in seiner
Bescheidenheit dieser Gruppe der fatui zuzurechnen; ihm gefallen zwar seine Epigramme,'®’

zugleich aber glaubt er nicht, daB sie unsterblich sind.'®*

17 Man la Thomas von Aquin in Oxford: siehe J. M. FLETCHER, “The Faculty of Arts” in The History of the
University of Oxford, ed. T. H. ASTON, t. 3, The Collegiate University, ed. J. MCCONICA, Oxford 1986, p. 178-
117Z93'6.1.
18 D QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618 DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; tibi: MARTYN.
' Tusc. 5.63; cf. 1.138.
'8 Vita Donatiana 37 sqq. Cf. Erasm. Adag., t. I1.1, Nr. 115.
811V 26. Philautus Poeta.
Proxima quod nostris sit, maxima Luna videtur,
Sensibus, ex septem sit minima illa licet.
Sic vatum videor, quia sum mihi proximus ipse,
Sim quamvis minimus, maximus esse mihi.
Allerdings bedeutet dieses Epigramm, trotz der ersten Person, nicht unbedingt, daB Owen iiber sich selbst
spricht.
"2 1.173. Ad Librum.
Me vivo moriere, Liber, fortasse. Quid inde?
Saepe senem moritur filius ante patrem.
Seu moriare igitur vivo me, sive superstes
Sis mihi, mortalem me genuisse scio.
Cf. 11.28. Uber die bescheidene Haltung Owens seinem Werk gegeniiber siehe auch VIIIL.57.



Nicht immer ist es die Qualitét eines Werkes, die fiir seine Wertschitzung mafigeblich

ist, sondern die Umstinde geben den Ausschlag:'®

X.69. Libri prohibiti.

Nitimur in vetitum semper cupimusque negatum,
Uxor amatori sordet, amica placet.

Deformis, dum servatur, formosa videtur,
Sic vetitus pulcher creditur esse liber.

184

Owen greift hier den gefliigelten ™ Vers Ovids Nitimur in vetitum semper cupimusque

> auf, den Sinn aus der Sphire des amor auf das Buch iibertragend. Dem

negata18
verheirateten Mann gefillt seine Freundin mehr als seine eigene Frau;'®® selbst eine HaBliche
scheint schén, wenn sie sich nicht zeigt.'"®” Ebenso scheint ein verbotenes und verborgenes
Buch schoner als die anderen Biicher. Owen tut in dieser Art die Inzidierung seines Werkes
im Index Librorum Prohibitorum'®® als sinnlos ab: ein Buch scheine reizvoller, wenn es
verboten ist. Wiederum duBlert sich Owen iiber sein Schreiben nur indirekt: es scheint auch
hier, daB3 ihm sein Werk gefillt, aber er bleibt konsequent, indem er so etwas nicht ausspricht.

Der Wert, den Owen seinen Epigrammen beizumessen scheint, ist nicht immer gleich;

aber seine Einstellung gegeniiber der Wahrheit bleibt unverdndert:

18 Cf. L. MANLEY, “Proverbs, Epigramms, and Urbanity in Renaissance London”, English Literary Renaissance
15 (1985), p. 275 sq.
18 Cf. Joh. Sarisb. Epist. 273.
"> 4m. 3.4.17. Cf. SUTTON.
18 Cf. 1V.88. De epigrammatis. Ad lectorem fastidiosum.
Est tanquam mulier formosa epigramma iocusque,
Quae communis eo fit, quia pulchra fuit.
Communis iam facta semel formosa videri
Desinit et moechis taedia mille parit.
11.204. Libido.
Deformem nigra formosam nocte videri
Non nox atra facit, caeca libido facit.
YT CE. X.47.
'8 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 153-156, MARTYN: t. 1, p. 11.



VIILS. In Poetas fabulosos.

Fictum inter factumque parum distinguere curans,
Quidlibet'™ ex quovis ente poeta facit.
Sortiti nomen sunt a faciendo poetae,

A faciendo aliquid scilicet immo nihil.

Owen spielt hier mit Paronomasie; fictum und factum klingen sehr dhnlich; die Grenzen
der beiden Begriffe verwischen sich bei Dichtern, die Fiktives als Tatséchliches darbieten.'”
Die Wahrheit ist aber fiir Owen wichtig;'”' deswegen wendet er sich gegen Erdichtetes. Das
1483t an Plato denken, der die Dichter aus seinem Idealstaat ausschloB'*? ; ein Nachhall davon

findet sich bei Cicero.'”

Der Dichter sollte, seinem Namen entsprechend, etwas schaffen;
aber die fabuldsen Dichter schaffen nichts, weil das fictum leer und bedeutungslos ist."”* Auf
diese Art und Weise machen sie auch das factum zu einem Nichts, sie berauben es seiner
Substanz im aristotelischen Sinn des Wortes.

Die Abneigung Owens gegen das fictum zeigt sich auch im Epigramm II.198, wobei

Owen auch die Verwandschaft seiner Epigramme mit der comoedia enthiillt, ndmlich die

scherzhafte Schilderung der Sitten unter Verzicht auf Fiktion:

Comoedia.

Indicat in scaena nostros Comoedia mores;

Non habet in nobis fabula ficta locum.

Die ablehnende Haltung Owens gegeniiber dem ficfum und seine Hochschitzung des

factum werden im fiinften Buch der Epigramme offenbar, wo er sich gegen dictum, fictum'”’

und pictum'®® wendet:

' Quidlibet: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, MARTYN; quodlibet: DE

QUERCUBUS: Londini 1618, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.
0 Cf. Sed. Scot. In Don. art. ma. 2 (373.17): Est autem fabula oratio ficta, non facta, et dicitur a fando, id est
loquendo; cf. Max. Taurin. Sermo 37.3, Ambr. Exp. evang. Lc 6.88: Conferant gentiles, si placet, cum Christi
beneficiis deorum suorum non facta, sed ficta. Cf. X.47.
13; Cf. oben, Komentar zu VIII.56 (cap. I: Die Beziehung zum Patron).

387b.
9% Tusc. 1.3: solitos esse in epulis canere convivas ad tibicinem de clarorum hominum virtutibus; honorem
tamen huic generi non fuisse declarat oratio Catonis.
194 Cf. Petron. S. 76.4: factum, non fabula.
195 Cf. VL12, X.47.



V.111. Mendacium Triplex  Dictum
in Tullum. { Fictum

Pictum

Sculptorum est mendacia fingere; pingere, munus

Pictorum. Cuius dicere, Tulle? Tuum.

Hier beschrankt sich die Kritik an der Fiktion nicht auf diejenigen, die in verbis
versantur, sondern wird ausgedehnt auf die iibrigen Gattungen kiinstlerisch-schopfischer
Tétigkeit. Das fithrt zum Gedanken, daB unter der Junktur poetae fabulosi im Epigramm
VIII.8 vielleicht alle kiinstlerisch Schaffenden verstanden werden sollten, in deren Werk die
Wabhrheit nicht aufscheint.

Der Mangel an Wahrheit bei den Schriftstellern gilt bei Owen auch als ein Zeichen

der Zeit;""" die Vergangenheit wird gepriesen'”® und gilt als vorbildhaft:

X.66. Scriptores huius saeculi.

Carpimus extremas voces et verba priorum;

Priscorum, qui nunc scribimus, echo sumus.

In den Schriftstellern seiner Zeit 1dBt sich nach Owen das Echo der élteren
Dichterworte vernehmen. Die grofle Schuld den Vorgéngern gegeniiber erkennt Owen an; sie

1 Die Zweideutigkeit

ist ja auch in seinen eigenen Epigrammen mit den Handen zu greifen.
fehlt in diesem Epigramm nicht; priscus bezeichnet nicht nur das Alte, sondern auch das
Wertvolle;”” die Formulierungen extrema vox™' und extrema verba™ beziehen sich auf die

letzten Worte des sterbenden Menschen, bzw. auf sein Testament. Sie haben aber zugleich

1% Cf. Plaut. Asin. 174, cf. OTTO: Die Sprichwirter und sprichwortlichen Redensarten der Romer, p. 135. Fiir
die gegenteilige Position Owens zum pictum siehe auch VIII.23 und IX.15; fiir seine Umstellung von der
friheren Zeit cf. 11.4, 11.213, 11.214, 111.205.

¥71.115, 11164,

1% 1.43.

199 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 157-175.

20 Cf. 1X.20.

1 Verg. A. 4.621, Cic. Clu. 187, Prud. Peristef. 2.29, App. Verg. Cul. 384, Sen. Lucil. 66.48, cf. id. Med. 553,
Hieron. Epist. 49.20.2.

2 Hieron. Epist. 39.1.4.



mit dem Echo, mit der Distanz zu tun.’”® Die Schriftsteller der Zeit Owens ,pfliicken* dieses
Erbe der antiken Autoren, deren Echo sie sind; es geht um eine Idee, die sich schon bei
Johannes von Salisbury findet: Dicebat Bernardus Carnotensis nos esse quasi nanos
gigantum umeris insidentes, ut possimus plura eis et remotiora videre, non utique proprii
visus acumine, aut eminentia corporis, sed quia in altum subvehimur et extollimur

magnitudine gigantea. 204

Oft macht sich Owen Gedanken iiber das Schicksal des Dichters, iiber die Art der
Behandlung, die er von der Gesellschaft erfahrt, {iber die Verehrung oder Verachtung durch

das Publikum; dabei schlégt er einen ironischen Ton an:
VIIIL.62. Poeta laureatus.

Laurus in igne crepat, vivunt in funere vates.

Fallor, an hinc vatum praemia laurus erat?

Lorbeer ist die heilige Pflanze der Musen®” und Apollos,**® der Gott der Dichtung

und der Weissagung war; der Lorbeer ist auch mit Dionysos verbunden;”” beide

8

Bedeutungen finden sich im lateinischen Wort vates’™™ vereint. Der Lorbeerkranz ist

209

bekanntlich eine Auszeichnung fiir den Dichter”™ und Zeichen des Sieges.”'° Lorbeer wurde

auch fiir die Wahrsagung aus dem Feuer”"!

verwendet: Laurus in igne crepat. Owen spielt mit
der Kombination der Begriffe Divination-Dichtung-Belohnung-Tod. Der Prophet, der Dichter
und der Kiinstler finden -nach einer auch heute noch verbreiteten Vorstellung- oft erst nach

ithrem Tode Anerkennung; im Feuerorakel 146t sich der Tod durch Pyromantie mit den

203 Cf. Sen. Tr. 108-112: Rhoetea sonent litora planctu, | habitansque cavis montibus Echo / non, ut solita est,
extrema brevis | verba remittat, totos reddat | Troiae gemitus.

2% Metalog. 3.4 (900c).

25 Cf. Hor. C. 3.30.15-16.

296 Cf. Ov. M. 1.557 sqq., A. A. 2.401, Hor. C. 4.2.9.

27 Cf. A. BOUCHE-LECLERCQ: Histoire de la divination dans 1 ‘antiquité, t. 1, Introduction. Divination
hellénique (méthodes), Paris 1879, p. 352 sqq., t. 2, Les sacerdoces divinatoires, devins, chresmologues,
Sibylles, oracles des dieux, 1880, p. 379 sqq., t. 3, Oracles des dieux (suite) oracles des héros et des morts,
oracles exotiques héllenisés, 1880, p. 85 sqq.

208 Als Wabhrsager: Verg. G. 3.491, 4. 2.122, 3.187, 3.433, Hor. S. 2.5.6 etc.; als Dichter: Verg. 4. 7.41, Hor. C.
1.1.35, Quint. Inst. orat. 1.10.9 etc. Fiir die Beziehung zwischen Poesie und Wahrsagung siehe auch BOUCHE-
LECLERCQ: Histoire de la divination dans [’antiquité, t. 1, p. 29, 352.

299 Stat. Th. 1.42, Prop. 4.6.10 etc.

! Verg. 4. 5.246, Hor. C. 2.1.15-16, Cic. Fam. 2.16.2, Stat. S. 5.1.105, Mart. 7.6.10, 9.35.6, Iuv. 8.253 etc.
Auch mit Juppiter ist Lorbeer verbunden: Ov. Am. 1.7.36, Pont. 3.4.90.

2 Plin. N. H. 15.135. Cf. Stat. S. 3.3.105, Tuv. 10.61 sqq. Sieche auch BOUCHE-LECLERCQ, Histoire de la
divination dans [’antiquite, t. 1, p. 178 sqq., THORNDIKE: History of Magic and Experimental Science, t. 2, p.
702,t. 3, p. 12,421,422, 512,514, t. 4, p. 165, 172 etc.



Lorbeerblittern voraussehen; Lorbeer dient dem prophetischen Dichter als Lohn; der Tod
scheint also der Preis fiir den vates zu sein. Diese Einstellung dem Dichter gegeniiber wird

: . 212
von unserem Epigrammatiker verspottet.

Die Bezeichnung der Hofpanegyriker bei den
Briten als poeta laureatus™” bringt Licht in die schriftstellerische Titigkeit Owens; seine

Epigrammdichtung stellt er in den Dienst des protestantischen Vereinigten Konigreichs.

Als groBter Wert gilt, wie wir schon gesehen haben, bei Owen die Wissenschaft
Wahrheit, die der Gegenstand der Geschichte ist; es sei jedoch wahnwitzig

. . . . Historiographie
und hochgeféhrlich, hier die Wahrheit auszusprechen: srap

X.81. Ad Historiographum.

Liber in historia loqueris? Nocet esse locutum.
Admisces falsi nil? Tacuisse nocet.
Dissimulans simulansque sibique per omnia dispar,

Qui volet historiam scribere servus erit.

Man kann nicht frei sprechen, wenn man Geschichte schreibt; nocet esse locutum, es

schadet, die Wahrheit als Historiker*'* zu sagen:

V1.27. Historia huius temporis.

Lex fuit historiae vetus haec, ne dicere falsum
Audeat et verum dicere ne metuat.
Haec est historiae nova lex, ne dicere verum

Audeat et falsum dicere ne metuat.

*12 Cf. 1V.269. In Zoilum.
Defuncto parcis, viventem, Zoile, carpis,

Non ego propterea mortuus esse velim.
23 OED, t. 8, s.v. laureate (adj.) (p. 704); cf. C. C. CLARKE: Shakespeare-Characters; Chiefly Those
Subordinate, London 1863, p. 305 sq.
214 Cic. De or. 2.51: ‘qualis oratoris et quanti hominis in dicendo putas esse historiam scribere? ... ‘si, ut nostri,
nihil opus est oratore; satis est non esse mendacem’, Sall. Cat. 3.2: tamen in primis arduom videtur res gestas
scribere: primum quod facta dictis exequenda sunt; dein quia plerique quae delicta reprehenderis malevolentia
et invidia dicta putant, ubi de magna virtute atque gloria bonorum memores, quae sibi quisque facilia factu
putat, aequo animo accipit, supra ea veluti ficta pro falsis ducit. Cf. Thuc. 2.35.2, Lucian. Hist. conscr. 7.8 sqq.
Cf. auch .24, 11.164. Cf. Tuv. 7.98 sqq.
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Die trita via®" ist falsi aliquid admiscere®'®. Besser wire es allerdings, nur die
Wahrheit zu sprechen. Derjenige, der als Historiker schreiben will, wird zu einem unfreien

217 und nicht mit

Menschen, wenn er die Wahrheit verbirgt, sich dabei als wahrhaftig ausgibt
sich selbst in Einklang®'® ist. Durch Wortwiederholungen und Chiasmus auf der Ebene des
Sinns driickt Owen aus, wie die menschliche Einstellung der Geschichte gegentiber verkehrt
wird.

Die Geschichtsschreibung verleiht ihrem Gegenstand ewiges Gedichtnis:*'

[X.50. Ad G. Camdenum, Magnae Britanniae illustratorem maximum.

Insula paene suis obliviscenda Britannis
Mox in Lethaeos praecipitanda lacus,
Hoc tibi quod superest, Camdene, Britannia debet;

Tu quoque dum superest illa, superstes eris.

William Camden habe die Geschichte GrofBibritanniens gerade in dem Moment
geschrieben, als sie drohte, in Vergessenheit zu geraten: Mox in Lethaeos praecipitanda
lacus™. Britannia steht in der Schuld des Historikers, denn er hat ihre Erinnerung gerettet;
solange aber das Land noch existiert, wird das Interesse am Werk Camdens nicht erldschen,
er wird deshalb stets gegenwirtig sein.”*' Scripta manent, und sie schenken dem Autor und
dem Gegenstand seines Werkes den Nachruhm.

Eine weitere Disziplin, die einen wichtigen Platz in den Epigrammen Astrologie

Owens einnimmt, ist die Astrologie***:

215 Cf. I11.56, VIIL43 (siche unten, cap. VLxiv).

219 8il. 11.130-132.

27 Cf. August. Contr. Iulian. 5.66 (MIGNE PL, t. 44 col. 820): non dissimules veritatem, simulans quodam modo
surditatem.

1% Cf. Prop. 1.20.5, Paul. Nolan. C. 26.287.

*' Herod. 1.pr.: Hpoddtov Adikapvnocéoc iotoping amode&ic fide, ¢ unite ta yevoueva é& dvOponwy
T xpovw Eé&ltnAa yévntar unte épya ueydda te xai Owuaoctd... dxlea yévnrai, Arr. An. 1.12.1: xai
evdatpovioey dpa, wc Aoyos, AAéEavdpoc AxiAAéa, 0Tt Oumnpov knpvkog & Tnyv émetta pvnuny
étvye.

220 Cf. Stat. S. 2.7.101: iussus praecipitem subire Lethen, Th. 4.567-568: fugit ille per avia Lethes | et Stygios
super usque lacus, Sen. Oed. 560: et obsidentem claustra Lethaei lacus, Phaedr. 1202: unda miseris grata
Lethes vosque, torpentes lacus.

2! Cf. Cic. Orat. 32.

222 Wir verwenden das Wort ,,Astrologie”, obwohl Owen es offenbar nicht (nur) im heutigen Sinn verwendet,
aus historischen Griinden, zumal das Wort sich in Owens Text findet. Beide Worter astronomia und astrologia
wurden im Mittelalter in England fiir beide heutige Begriffe, Astronomie und Astrologie, verwendet (Dictionary
of Medieval Latin from British Sources, fasc. 1, s.v. astrologia, astronomia, astrologicus, astrologus,
astronomicus, astronomus [p. 147-148)).



X.7. Ad Firmicum. De septem planetis.

Sol aurum astrologo est, argentum Cynthia, cuprum
Alma Venus (Veneri patria Cyprus erat),

Mercurius vivum argentum, Mars funebre ferrum,
Tupiter est stannum, plumbeus huic*> pater est.

Accipe de septem tibi, Firmice, quinque planetas,

Sat mihi sol solus, luna sat una mihi.

Firmicus hier muf3 Iulius Firmicus Maternus sein, der das Werk Mathesis tliber die
Astrologie schrieb;”®* Owen nutzt freilich auch die etymologische bzw. phonetische
Bezichung des Names zu firmus*> und Firmament**, dem er die Wandelsterne (Planeten)
gegeniiberstellt.”?’

Die sieben als Planeten geltenden Himmelskorper dienten in der Alchemie als
Bezeichnung der sieben Metalle.®® Owen spielt mit der Bedeutung der Metalle, wobei
jedoch, meines Erachtens, nicht der finanzielle Aspekt im Vordergrund steht, sondern eher
die rituelle bzw. die symbolische Bedeutung hervortritt: die Sonne steht als Symbol Christi;**’

230 Der Mond ist mit der Ecclesia®*! und

Gold und Silber passen als Edelmetalle zum Ko6nig;
der Jungfrau Maria”” verbunden. Einen mystischen Sinn verleint dem Epigramm die
symbolische Verbindung des Mondes mit dem Alten Testament und der Sonne mit dem

Neuen;™ die Bedeutung der Bibel fiir die Protestanten ist bekannt. Auch in der Bibel

2 DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; hic: MARTYN.
24 Cf. W. GUNDEL: Sternglaube, Sternreligion und Sternorakel. Aus der Geschichte der Astrologie, Heidelberg
19592, p. 63 sq.
22 Eher mit dieser Bedeutung in I1.79:
Ad Firmicum, in Aulum.
Tu credis nullis, omnes tibi, Firmice, credunt.
Omnibus, Aule, soles credere, nemo tibi.
20 Cf. 1V.170.
27 Cf. 1.68.
2% THORNDIKE: History of Magic and Experimental Science, t. 2, p. 788.
2 Mal 4.2: Et orietur vobis timentibus nomen meum Sol iustitiae, cf. F. J. DOLGER, Sol Salutis. Gebet und
Gesang im christlichen Altertum, Miinster in Westf. 1920, p. 89, 109 sqq., 282 sqq., H. RAHNER: Griechische
Mythen in christlicher Deutung, Basel 1984, p. 91 sqq.
230 3Rg 23.35.
31 Cf. DOLGER: Sol Salutis, p. 116 sqq., RAHNER: Symbole der Kirche, p. 93 sqq., id.: Griechische Mythen in
christlicher Deutung, p. 89 sqq., 141 sqq.
32 Cf. RAHNER: Symbole der Kirche, p. 63 sqq., id.: Griechische Mythen in christlicher Deutung, p. 100.
232 Cf. RAHNER: Symbole der Kirche, p. 63 sqq.
233 Cf. Galt. S. Vict. Serm. 3.1: Per haec duo luminaria significantur duo testamenta, vetus et novum. Vetus per
lunam figuratur... Novum vero Testamentum per solem figuratur, Brun. Sign. Exp. in Gen. 1.4 (MIGNE PL, t.
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symbolisieren Gold und Silber das Wichtigste.”" Dem Epigramm ist also, meiner Ansicht

nach, noch eine tiefere Bedeutung beizumessen, eine symbolische,235 die sich eher auf die
Religion richtet und weniger auf das Geld, wie MARTYN meint.>*°
Die Astrologie war mit der Mathematik verbunden.”” Im folgenden L

Epigramm scheint Owen einen Unterschied zwischen irdischer Wissenschaft (Mathematik)

und dem Wissen zu machen, das den Menschen zum Himmlischen erhebt:

X.78. Stella Magorum.

Stella Mathematicis incognita duxit euntes
Ad Christum magnos ex oriente Magos.
Invenere Magi dominum duce sidere fido,

Ad Christum ducat me mea stella, fides.

Gott hat die Magier durch seinen Stern, der den Mathematikern unbekannt war, zu
Christus gefiihrt. Den Magiern diente der Stern als Fiihrer zu Christus;*® Owen wiinscht sich,
sein Glaube mége ihn zu Christus fiihren.*’

Owen zeigt, da3 die Mathematiker-Astrologen, und damit die Weisen dieser Welt,
nicht auf dem richtigen Weg sind; ihnen sind die Zeichen Christi incognita, unbekannt**.
Diese Weltweisen, die iiber eine genaue Kenntnis des Himmels verfiigen, kdnnen das Zeichen

des Sterns nicht verstehen.?*!

164, col. 154): Spiritualiter autem, duo magna luminaria, sol videlicet et luna, Novum et Vetus Testamentum
designant, et majus quidem Novum, minus vero Vetus Testamentum intelligitur; cf. Godefr. Admot. Hom. domin.
64 (MIGNE PL, t. 174, col. 441): Per duo magna luminaria duo intelligimus testamenta; per luminare majus
Novum Testamentum, per luminare minus Vetus Testamentum.

24 Sir 40.25: Aurum et argentum constituet pedem: et super utrumque consilium beneplacitum, Is 60.9:
argentum eorum et aurum eorum cum eis nomini Domini Dei tui, et Sancto Israhel, quia glorificavit te, Agg 2.9:
meum est argentum et meum est aurum dicit Dominus exercituum, cf. Bar 6.9: Coronas certe habent aureas
super capita sua dii illorum: unde subtrahent sacerdotes ab eis aurum, et argentum, et erogant illud in semet
ipsis, cf. Is 60.6.

35 Cf. RAHNER: Griechische Mythen in christlicher Deutung, p. 136 sq., 145.

3672, p. 153.

37 Cf. THORNDIKE: History of Magic and Experimental Science, p. 449 sq., GUNDEL: Sternglaube, Sternreligion
und Sternorakel, p. 65 sq. Mathematicus bezeichnet in unserem Epigramm den Sterndeuter. Dariiber hinaus steht
die Astrologie mit der Medizin in Verbindung, die wir spater diskutieren werden, ibid., p. 67.

2% Cf. Ex 32.34, Th 5.15, 5.20. Cf. Paul. Nolan. C. 26.186.

2% Cf. Hbr 11.6.

0 1Cor 1.27: sed quae stulta sunt mundi elegit Deus, ut confundat sapientes.

' Mt 16.4: Faciem ergo caeli diiudicare nostis: signa autem temporum non potestis?



Die Astrologie wird mit der Naturwissenschaft im folgenden

242
1

Epigramm mit einem coenosomatous Titel™~ verbunden: und

Naturwissenschaften

VIIL70°*. Astro
Physio } logia.

Astrorum in summo latet alta scientia caelo,
In centro Physicae vis veneranda latet.
Ut bonus Astro-logus fiam, caelum nimis altum

Impedit; ut Physicus, terra profunda nimis.

244

Die tiefe Weisheit*** der Sterne liegt verborgen in den héchsten Himmelshohen®; die

246

Physik dagegen macht es sich zur Aufgabe, in die Geheimnisse der Erde™ zu dringen. Einer

echten Kenntnis des Himmlischen und einer Beherrschung des Irdischen stehen die Hohe des

249

Himmels**’ und die Tiefe der Erde** entgegen. Die Sterne®* stehen hier, meines Erachtens,

fir das Himmlische und das jenseitige Leben,” die Erde®' fiir das Menschliche und das

2 Aus dem griechischen Wort korvosuazog, d.h. mit einem gemeinsamen Teil des Kérpers: die Worter
astrologia und physiologia haben den zweiten Teil —logia gemeinsam; cf. BINNS: Intellectual Culture in
Elizabethan and Jacobean England, p. 51-52, 466.
3 om.: DE QUERCUBUS: Londini 1612.
2 Rm 11.33: O altitudo divitiarum sapientiae, et scientiae Dei: quam incomprehensibilia sunt iudicia eius, et
investigabiles viae eius!, cf. Sir 38.6, cf. Hieron. Comm. in Hiez. 13.43.13-17: Abyssum et sapientiam quis
investigabit? et: O profundum sapientiae et scientiae Dei! cuius alta profunditas, et quis inveniet eam?.
5 Ps 18.7: A summo caeli egressio eius, Is 13.5: Venientibus de terra a summitate caeli, Dt. 4.32: ex die quo
creavit Deus hominem super terram, a summo caeli usque ad summum eius, Mt 24.31, Mc 13.27.
1114, Terra.
Omnibus in rebus medium laudare solemus;
Scilicet in medio credimus esse modum.
Est igitur caelo tellus laudatior alto,
In mundo medium nam tenet illa locum.
IV.7. A centro, ad circumferentiam.
A centro ad circum non unica linea ducit;
A terra ad caelum fert tamen una via.
T Cf.1V.123.
28 Cf. Lucr. 5.417, Mart. Cap. 2.201. Cf. Sir 1.1-2: Omnis sapientia a Domino Deo est, cum illo fuit semper, et
est ante aevum. Arenam maris, et pluviae guttas, et dies saeculi quis dinumeravit? Altitudinem coeli, et
latitudinem terrae, et profundum abyssi quis dimensus est?
%9 Cf. 111.186. Sapiens.
Fata regunt fatuos, sapiens dominabitur astris;
Non fatum at fato se regit ipse suo.
20 Cf. die christliche Deutung im Epigramm VI.91:
Zodiacus Christianus.
Coetus Apostolicus, caelestia sidera bis-sex,
Zodiacusque fides; sol mihi Christus erit.
31 Cf.V.79. Nosce teipsum.
Ethica iungatur physicae, te noscere si vis.

Haec docet anatomen corporis, illa animae.
Cf. 111.142, IV.7.



irdische Leben. In selbstironischem Ton gesteht Owen seine Unfihigkeit ein, die die
Unfdhigkeit des einfachen Menschen ist, die Geheimnisse der Erde und des Himmels, der
diesseitigen und jenseitigen Welt, zu entschleiern und bis auf den Grund zu verstehen.”
Im Epigramm IX.55 wird die Astrologie mit der Geographie

verbunden: und Geographie
Astrologus et Geographus.

Dividitur totus vos inter maximus orbis;

Caelum est astrologi, terraque geographi*-.

Die Welt im weiteren Sinn besteht aus Himmel und Erde; der Himmel ist das
Studienobjekt der Astrologen, die Erde das der Geographen — maximus™* dividitur orbis™”;
Owen gibt in diesem Epigramm den Gegenstand der beiden Wissenschaften wieder.>® Indem
er die Welt zwischen diesen beiden sich mit der Kartographie des Himmels bzw. der Erde
beschéftigenden Disziplinen teilt, scheint er bei der menschlichen Erkenntnis das Gewicht auf
die Anordnung der Welt zu legen.

Bei der Suche nach der Wahrheit, ob der irdischen ob der Grammatik
himmlischen, ist oft, bei Owen ebenso wie auch bei den Kirchenvéi‘[ern,25 7 die

Onomatologie von groem Nutzen. So kommen die grammatici in seinen

Epigrammen vor:

2 Eph 3.16-19: ut det vobis secundum divitias gloriae suae virtute corroborari per Spiritum eius in interiore
homine, habitare Christum per fidem in cordibus vestris, in caritate radicati et fundati, ut possitis
conprehendere cum omnibus sanctis, quae sit latitudo et longitudo et sublimitas et profundum, scire etiam
supereminentem scientiae caritatem Christi, ut impleamini in omnem plenitudinem Dei.

23 geiographi: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766 (ein orthographisches Variant
aus metrischen Griinden).

24 Ov. F. 1.600, Tr. 3.10(11).77.

3 Cf. Plin. N. H.3.3.

256 Cf. 11.182-215, die vielleicht als Schulilbubngen aufzufassen sind.

#7 Cf. Joann. Scot. Versio op. Dion. Areop. (MIGNE PL, t. 122, col. 1111-1172), Hieron. Epist. 25, Interpr. hebr.
nom. etc. Siehe auch P. DE LAGARDE: Onomastica sacra, Hildesheim 1966, p. 25 sqq.



258 . . 259
IX.77. Autores™" peccati. In Grammaticastros, autores™" errorum.

Non bene grammatici confunditis autor et auctor;
Pythagoras quidquid dixerat, a0T0¢ éPar.
Peccatum, infelix produxit, originis, arbor;
Unde per exemplum noxius edit Adam.
Peccati serpens autor”®™, dux femina facti.

Criminis autor Adam non erat, auctor erat.

Owen benutzt die Grammatik, um durch rhetorische Wendungen seinen Standpunkt

262 Die trockene Grammatik

klar zu machen,261 und die Sprache, um die Welt zu entziffern.
wird von ihm kritisiert;** sie dringt nicht bis zum Kern und eigentlichen Sinn der Worte und
der Dinge vor.***

Owen geht es in diesem Epigramm um die Erlduterung, wer bei der Erbsiinde welche

Rolle gespielt und wer die Verantwortung dafiir zu tragen hat. Pythagoras®® habe seinen

28 DE QuErcuBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; auctores: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, MARTYN. Beide Varianten
scheinen moglich; wir bevorzugen die Lesart der drei Editionen von London, die noch zur Lebenszeit des Autors
erschienen sind.
2% DE QuercuBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; auctores: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, MARTYN. Owen scheint sich gegen
die Grammatiker zu wenden; deshalb und weil sie in den drei Londoner Ausgaben zu fnden ist, bevorzugen wir
die Lesart autores.
20 D QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; auctor: impr. MARTYN. Die Schlange und Adam kénnen
keinesfalls auf die gleiche Ebene gestellt werden, was die Schuld und Verantwortung fiir die Erbsiinde betrifft.
200 Cf. 11118, 11.139, 1V.9, IV.69, V.108, VIL.94, IX.1, X.58.
262 Cf. 1195, 11.101, V.16, VIIL.25. Cf. NICHOLS: An Anthology of Neo-Latin Poetry, p. 75-76. Cf. auch
SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 31 sqq.
263 Die negative Einstellung Owens den Grammatikern ist schon im Titel zu lesen; neben der Priposition In, die
Owen selbst im Epigramm VIII.44 kommentiert, wirft das Wort grammaticastros ungiinstiges Licht auf die
Grammatiker; die Endung -aster wird abwertend verwendet: cf. Dictionary of Medieval Latin from Britisch
Sources, fasc. 5, s.v. grammaticaster (p. 1093). Cf. auch X.51.
** Cf. VIL107. Unus Deus.
Coelum étepoxAitov est, ut noster Lilius inquit,

Pluri numero non caret ipse Deus.
O quanta est veterum blasphemia grammaticorum,

Qui declinandum nos docuere Deum!
1.149. In Quintum et Quintinam.
Coniugis observat nutus, ut numina, Quintus,

Verba putat leges, imperiumque preces.
Ducit, agit miserum, quo vult Quintina maritum,

Ut dubites, habeat non habeatne virum.
Contra naturam et mores legesque loquend,

(Grammatici fugite hinc), ‘Haec vir, et hic mulier’.
Cf. 1.27,1.99, 1V.196, VIL.9S.
25 Cf. Cic. N.D. 1.10: nec vero probare soleo id quod de Pythagoreis accepimus, quos ferunt, si quid
adfirmarent in disputando, cum ex iis quaereretur quare ita esset, respondere solitos ‘ipse dixit’; ipse autem



Standpunkt geduBert und die Verantwortung iibernommen. Die arbor infelix**® hat die Frucht
getragen, von der der schuldig gewordene Adam gekostet hat; das Beispiel aber gab Eva, die
den Adam verfiihrt hat: dux femina facti*®’. Als eigentlicher Anstifter zur Siinde aus
moralischer Sicht habe die Schlange, i.e. der Teufel zu gelten. Adam habe die Siinde zwar
begangen, die Entscheidung dazu aber nicht selbst getroffen.

Owen will die Grammatik in den Dienst der Wahrheit stellen, einer Wahrheit aber, die

268
Unser

der gesellschaftlichenOrdnung dient, in der die Frau dem Mann untergeordnet ist.
Epigrammatiker benutzt den Unterschied zwischen autor und auctor, der eigentlich nur ein
orthographischer ist, um eine Trennlinie zwischen dem moralisch verantwortlichen Téter und
dem Vollstrecker zu ziehen; er scheint das Wort auctor im Sinn des Wortes actor zu
verwenden und mit dieser sprachlichen Volte seine Meinung zu untermauern.’® Die
Grammatiker begehen einen Fehler, wenn sie keinen Unterschied zwischen den beiden
Wortern finden; und dafiir sind sie selbst verantwortlich: autores errorum. Dabei ignoriert
Owen als Rhetor die sprachliche Tatsache, dal3 die drei Worter, autor auctor actor, schon zu
seiner Zeit als Varianten des gleichen Wortes galten.”’® Der onomasiologischen distinctio
kommt die Aufgabe zu, den Standpunkt Owens zu verdeutlichen.

Owen schitzt das Schreiben und die Wissenschaft hoch ein, als Mittel der Lehre, der
Aufdeckung und Verbreitung der Wahrheit und der Verewigung; deswegen zeigt er sich als
dezidierter Kritiker all dessen, was zwischen dem Menschen und der Wahrheit steht, einer
Wahrheit aber, die mit der christlichen Weltanordnung und der Stabilitit im

gesellschaftlichen Leben vereinbar ist.””!

erat Pythagoras: tantum opinio praeiudicata poterat, ut etiam sine ratione valeret auctoritas, cf. Quint. Inst.
Orat. 11.1.27.

266 Cf. Paul. Nolan. C. 28.298-299: cunctorum stirpem scelerum, qua pullulat arbor / infelix, cf. August. Epist.
186.(12)40: infelix ego, qui venenatum inimicae arboris gustum nec crucis ligno digessi!

7 Verg. A. 1.364 (sieche SUTTON). Im christlichen Kontext ist die Phrase mehrmals bei Hieronymus zu finden:
Epist. 66.3.3,118.7.4, 122.4.3 etc.

%% Diese Einstellung gegeniiber der Frau, die freilich nicht nur Owens noch seiner Zeit ist, sei auch biblisch
belegt: cf IX.11. Cf. G. E. CORRIE (ed.): Hugh Latimer: Sermons (1544), Cambridge 1844, p. 252-254.

269 Nicht ohne politischen Hintergrund scheint auch diese Aussage unseres Epigrammatikers zu sein; das Wort
,Plus peccat author quam actor fand Verwendung im Fall der Pulververschworung: cf. FRASER: The
Gunpowder Plot, p. 256.

0 Mittellateinisches Worterbuch, t. 1, s.v. actor (col. 135-136).

! In diesem Sinn ist wohl auch IX.63 zu interpretieren; siehe unten, cap. VLxiii.



1. Gedenken.

Bei den Gedenkepigrammen Owens lassen sich zwei zentrale Themenfelder
abgrenzen: im ersten Fall werden die geehrten Personen®’? im Hinblick auf ihre soziale
Stellung und ihre Laufbahn geriihmt, meist verbunden mit der Angabe der ortlichen und der
familidren Herkunft oder des Geburts- und Lebensorts. Das zweite Themenfeld ist dem
zeremoniellen Bereich im engeren Sinne zuzuordnen, wobei zugleich die sozialen Folgen des

Todes thematisiert werden, wenn es sich um Verwandte oder einen hochstehenden Gonner

handelt.

i. Verehrung von Personen

Owen verehrt eine Person mit einer Widmung in den Epigrammen VIII.1, VIIL.2,
VIIL.21, VIIL.70a, VIILI.78, IX.4, IX.5, X.45, IX.99, X.1, X.30, X.34, X.42-X.44, (X.45) und
X.100; die Geehrten sind hier Prinz Henry von Wales sowie Owens drei Mézene, denen er je
ein Buch der Trilogie widmet -dem Ritter und Baron von Rindlington Edward Noel, dem
Baron von Southfleet William Sidley’” und dem Ritter Roger Owen. Geehrt werden
auBBerdem die drei gleichnamigen Waliser John Williams, Theologe und Rektor von Jesus
College in Oxford, John Williams, Theologe und spéter Bischof von Lincoln -der als John
Owens Verwandter fiir den Waliser Epigrammatiker in den letzten Jahren seines Lebens
sorgte- und John Williams, Goldschmied des Konigs; zudem werden Epigramme dem
Theologen und guten Freund Owens, Theodor Prise, gewidmet, sowie dem Kaplan des
Prinzen Henry, Joseph Hall.*™*

Owen hat seiner Trilogie, die den drei ,Rittern“ Edward Noel, Prinz Henry
William Sidley und Roger Owen gewidmet ist, ein Epigramm an seinen
,Caesar”, Prinz Henry, vorangestellt. Diesem sind auch das fiinfte und
sechste Buch gewidmet, die zusammen mit dem siebten (Henry’s Bruder
Charles gewidmet) im Jahre 1612 erschienen sind, zwei Jahre nach der
Ernennung Henrys zum Prinzen von Wales. Anscheinend hatte Owen die

Unterstiitzung seiner fritheren Patrone verloren und wandte sich nun an

Henry, von dem er sich am ehesten Beistand versprach: Henry hatte mit

212 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 68-83.

213 yerehrt auch in der Person seiner Frau und seines Sohnes.

2" Uber die Personen in den Epigrammen Owens MARTYN: t. 1, p. 133-153, und id.: “John Owen and Tudor
Patronage”, p. 250-257.



Owen eine gemeinsame Ausbildung in Oxford genossen und war Prinz von Wales, dem
Landesteil, aus dem Owen kam und worauf der Epigrammatiker ausgesprochen stolz war.
Dariiber hinaus war Henry der dlteste Sohn des Konigs Jakob I.; er galt als der zukiinftige
Konig GroBbritanniens. AuBerdem war er noch ein sehr junger Mann, und Owen hoffte
wahrscheinlich, seine Hilfe fiir den Rest seines Lebens in Anspruch nehmen zu kénnen.

So beginnt die letzte Trilogie, die wir ndher ins Auge fassen, mit dem Epigramm

VIII.1. Ad Henricum, Augustum Principem Cambriae:

Maecenas, Equitum primus, cum Caesare Flacci
Foverunt gelidos Virgiliique lares.

Me quoque tres Equites tuque, augustissime Princeps,
Re simul et fati spe melioris alis.

Sunt Maecenates mihi tres; quotcumque supersunt,

Si quis adhuc superest, tu mihi Caesar eris.

Owen zieht eine Parallele zur Beziehung zwischen Maecenas und Caesar einerseits
und Vergil und Horaz andererseits und zu seiner eigenen Beziehung zu seinen drei Mazenen -
Noel, Sidley und Roger Owen - und zu seinem Caesar.””> Maecenas, die bekannteste und
bedeutendste Person im Umkreis des Caesar Augustus - zumindest was die literarischen
Aspekte betrifft - und Caesar Augustus haben Vergil und Horaz gefordert; die drei Mézene
Owens und sein Caesar, Prinz Henry, fordern die Angelegenheiten des Epigrammatikers. Der
zeitliche Abstand und die Verschiedenheit zwischen den beiden Gruppen, die auch einen
qualitativen Unterschied im bestimmten Fall bilden, wird durch lexikalische Mittel und durch
den Gebrauch von verschiedenen Tempora hervorgehoben: gelidos lares, adhuc, foverunt
(Perfekt), alis-sunt-supersunt (Praesens), (si) superest-eris (Futur).

Der neulateinische Dichter fiihrt die beiden beriihmtesten lateinischen Dichter des
Altertums als Flacci Virgiliique lares gelidi an, um deutlich zu machen, da3 beide Autoren
ebenso wie Maecenas und Caesar Octavianus Augustus als diejenige geschichtlichen
Personen, die Horaz und Vergil gefordert haben, nunmehr in eine andere Sphére gehoren: ihr
Status ist schon gesichert. Sie haben keine zu erfiillenden Bediirfnisse mehr, sie sind schon

anerkannt und geheiligt. Thr zeitenthobener Zustand driickt sich aus im Wort gelidos, ihre

7 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 72.



276 -
" im Wort lares: es

gleichsam sakrale Qualitdt mit allen darin mitschwingenden Begriffen
geht hier auch um die Anerkennung der klassischen lateinischen Schriftsteller als Ahnen des
neulateinischen Dichters, als geistige Vorfahren, als ihm gewogene Geister; sie stehen
unserem Dichter zur Seite.””” Wie Horaz und Vergil wird Owen nicht nur von seinen Génnern
gefordert, sondern er dient auch mit seinem Werk den Zielen der letzteren, wie ein ‘Waliser
Barde’; dies jedoch nicht sklavisch, sondern weil er davon iiberzeugt ist, dal das, was er in
seinen Epigrammen hervorbringt, im Einklang mit seinen eigenen Werten steht.

Nicht zufdllig redet Owen hier Henry als augustissime an; damit bringt der
neulateinische Dichter seinen Prinzen in Zusammenhang mit Octavianus Augustus, nicht nur
als den Forderer der Kiinste, sondern auch und vor allem als den Hoffnungtriger seiner
Heimat Wales und GroBbritanniens im allgemeinen,””® #hnlich wie Augustus bei Vergil
prophetisch geschildert wird.*” Owen stellt seinen Henry an die erste Stelle; was auch
immer mit seinen Mézenen geschehen mag, der Prinz wird fiir Owen immer sein Caesar sein.
Auf die Anzahl der Mizene kommt es nicht an; dem Rang nach wird Henry fiir Owen immer
die erste Stelle einnehmen, als sein unbestrittener Caesar.

Es scheint, als habe Owen seine vorigen Patrone, seine amici, Seine
drei Mazene

verloren, aber vielleicht nach der Veroffentlichung der zweiten Trilogie das

Interesse seiner drei neuen Méizenen erweckt:

VIIL.2. Ad tres Maecenates, Edoardum Noel, Guil. Sidley, Equites et Baronetos, et Rogerum

Owen, Equitem auratum.

Me cum desererent veteres, ut nunc fit, amici,
Vos insperatam tres mihi fertis opem.
Vestra igitur summis iunxi tria nomina, solus

Maecenas dignus Caesaris esse comes.

Die unerhoffte Hilfe, die Noel, Sidley und Roger Owen dem Epigrammatiker
angeboten haben, fiihrte den Dichter dazu, diese drei Ménner mit dem Namen des Maecenas
zu verbinden, des eigentlichen Mizens, dessen Name allein es verdient, zusammen mit

Caesar genannt zu werden. Das hédngt mit einer ,,Hierarchie® im Leben und auch in den

276 Siche z.B. K. LATTE: Romische Religionsgeschichte, Miinchen 1960, p. 90 sqq., M. BORDA: Lares. La vita
familiare romana nei documenti archeologici e letterari, Roma 1947, p. 116 sqq.

211 Cf. X.66 (siehe oben, cap. I: Schitzung und Wertung des Schreibens).

7 Cf. X.101.1-2... 5-6. Cf. IIL.7.

*7 Siehe z.B. G. BINDER, deneas und Augustus. Interpretationen zum 8. Buch der Aeneis, Meisenheim am Glan
1971, p. 213-282. Cf. das Epigramm II1.6 an James I: siche SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 68-70.



Biichern Owens zusammen: das erste Epigramm hat sich an Caesar zu richten, erst das zweite
an den Maizen; indem Owen alle drei Patrone als Mizene bezeichnet, wahrt er die
Ausgewogenheit in der Beziehung zu den drei Adeligen, denen er seine letzte Trilogie

gewidmet hat:

X.100. Ad tres Maecenates, Edoardum Noel, Guilielmum Sidley et Rogerum Owen.

Certatis, semperque precor certate, vicissim
Maecenas vestrum sit mihi summus uter.

Hanc litem inter vos (litem sine lite) fovebo;
Nec vinci quemquam vincere quemaque sinam.

Non dedit haec vobis pia concertatio damnum,

Cessit at in nostrum lis generosa lucrum.

Owen bringt mit diesem Epigramm zum Ausdruck, dafl ihm an einem noblen
Wettstreit zwischen seinen Mézenen gelegen ist; dabei wahrt er gleichen Abstand und gleiche
Néhe zu allen dreien. Dieser Wettstreit fligt seinen Gonnern keinen Schaden zu; unserem
Dichter aber bringt er Gewinn.

Owen driickt sich sehr bedacht aus; im Leser sollten an keiner Stelle negative
Empfindungen durch die Verse erweckt werden. Deshalb besteht der Epigrammatiker auf
dem positiven Charakter des certamen: litem sine lite, pia concertatio, non dedit damnum, lis
generosa. Diese lis generosa hat dreifachen Sinn: es geht um einen noblen Wettkampf
zwischen Adeligen, die grofiziigig sind.

An diese drei Méanner und an Mitglieder ihrer Familien sind mehrere Edward Noel

Epigramme gerichtet; im Epigramm VIII.21 wird Edward Noel verehrt:

Ad Edoardum Noel, Equitem et Baronetum.

Ingenium tibi mite sagax natura creavit;
Addis naturae viribus artis opem.

Virtuti fortuna tuae comes utilis haeret;
Artis et ingenii dotibus addis opes.

Ut miseris, fortuna dedit, succurrere posses;

Ut velles, virtus fecit; utrumque Deus.



Die in diesem Epigramm gepriesene Person scheint vollkommen zu sein; Natur und
Kunst bewirken zusammen die Tugend Edward Noels. Die weise Natur schuf seinen sanften
Geist;®™® den Kriften der Natur gesellt Edward Noel seine Bemiihungen um die Ausbildung
(ars) hinzu. Natur und Kunst (ars) ergeben die Tugend, der die fortuna, der Wohlstand und
das Gliick, folgen.”®" Zu den Gaben, dotibus, des geistigen Strebens und der Naturanlage
kommt bei Noel noch der Reichtum hinzu. Den Sinn des aktiv verwendeten Verbs addis
enthiillt das letzte Distichon: Gliick und Reichtum ermdglichen es Noel, den Elenden zu
helfen; es kommt jedoch vor allem auf seine freie Entscheidung an, wie er seinen Reichtum
verwenden will; seine Tugend fiihrt ihn dazu, das Helfen auch zu wollen.”®* Diese Tugend hat
thm Gott geschenkt.

Auch an anderen Stellen wird Edward Noel als liberaler und groBziigiger Mizen
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geschildert, der fiir Owen sorgt und den der Epigrammatiker in seinen Biichern ehrt.

Im folgenden Epigramm erscheint Noel als gliicklicher Ehemann:***

%0 Mt 5.4, cf. 11.29, PsH 36.11.

! Das Motiv ist hiufig in der Barockzeit; cf. G. KIRCHNER: Fortuna in Dichtung und Emblematik des Barock.
Tradition und Bedeutungswandel eines Motivs, Stuttgart 1970, p. 12 sqq. Die Meinung Kirchners, da3 die virfus
hier ,keine ethische Norm (ist), unter der sich das sittliche Handeln des Menschen vollzieht, sondern
Sammelbegriff fiir die Fdhigkeiten eines Mannes von Adel und Geltung, bei deren Entfaltung Fortuna
entscheidend mitwirkt” (p. 13) befinden wir als unndtig einschrinkend und insofern in unserem Fall nicht
zutreffend. Die Vorstellung, daf der Regent die virtus und die fortuna braucht, um gut zu fiihren, verkorpert sich
vor allem in der Person des Iulius Caesars.

22 Cf. 2Cor 8.10-13: et consilium in hoc do: hoc enim vobis utile est, qui non solum facere sed et velle coepistis
ab anno priore. Nunc vero et facto perficite, ut quemadmodum promptus est animus voluntatis, ita sit et
perficiendi ex eo, quod habetis. Si enim voluntas prompta est, secundum id, quod habet, accepta est, non
secundum quod non habet. Non enim ut aliis sit remissio vobis autem tribulatio, sed ex aequalitate. Cf. auch
X.88.

*%3 Cf. VIILS, VIILS6.

% Owen spricht hier eindeutig vom ehelichen Gliick seines Mizens, wenn auch die Ehefrau von E. Noel und
Tochter von B. Hicks im Epigramm falsch benannt wird (siehe SACRE, ,,Ein iibersehenes Epigramm des John
Owen*, p. 74: ,,im Titel dieses Epigrammes hat sich ein Fehler in die Uberlieferung eingeschlichen, vielleicht
durch einen Irrtum von Owen selbst: Noels Ehefrau hiefs Juliana, nicht Elisabeth; sie war tatsdchlich die
Tochter von Baptist Hicks. Owen hat sie vielleicht mit der Frau von Baptist Hicks, oder der Tochter von Edward
Noel, die beide Elisabeth hieflen, verwechselt). Dieser ,,Fehler” steht schon in der ersten Edition von London
1612; das Epigramm fallt in den Editionen DE QUERCUBUS: Londini 1618 und DE QUERCUBUS: Londini 1622
aus; es wird bei ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647 und SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766 wiederaufgenommen; es
taucht in den Editionen von R. DANIEL: Londini 1659; J. REMAYNE: Londini 1671, J. REMAYNE: Londini 1676,
W. REMAYNE: Londini 1686 als Epigramm 55 auf in einer Appendix von Epigrammen Owens, die als zwolftes
Buch bezeichnet wird. In den Ausgaben von ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647 und SCHWEIGHAUSER: Basiliae
1766 steht es als Epigramm 70 im achten Buch. Deutet das daraufhin, dal Owen diesen Fehler erkannt hatte?
Oder ist dem Ehepaar etwas in der Zwischenzeit widerfahren? Im ersten Fall hitte Owen einfach den Titel des
Epigramms in den zwei Editionen, die wohl beide noch in seiner Lebenszeit erschienen sind, dndern kdnnen.
Owen hat jedenfalls wohl gern den Namen Elisabeth in seinem Epigramm eingebaut, einmal wegen des
Anklangs an die Heilige Elisabeth (cf. I11.80, X.86), dann aber vielleicht vor allem, weil die vorhergehende
Konigin von GroBbritannien Elisabeth geheilen hatte, die von den Walisern sehr verehrt wurde; cf. 111.4,
BENSLY: “Adulation of Queen Elizabeth”, p. 136, WRIGHT and SINCLAIR: 4 History of Later Latin Literature, p.
392-393, P. R. ROBERTS, “The Union with England and the Identity of ‘Anglican’ Wales”, Transactions of the
Royal Historical Society 22 (fifth series) (1972), p. 49; cf. auch den Gebrauch des eigenen Namen von unserem
Epigrammatiker (siehe unten, Kommentar zu X.92, cap. IV: Freundschaft/Liebe). Den Namen der Ehefrau mit



VIIL70a.*® Ad Edoardum Noel, de amantissima eius uxore Elizabetha, Baptistae Hiks,

Equitis aurati, filia.

Ut Iuvenalis ait, dos est uxoria lites;
Suspicor, affirmat quod Iuvenalis, ego.
Si lis, ut dixit vates, uxoria dos est,

Duxisti ditem tu, sine dote tamen.

Zwei Elemente treten in diesem Epigramm stark zutage: erstens der Einflu3 Tuvenals
auf den neulateinischen Epigrammatiker; zweitens eine scheinbare Abweichung von der
iiblichen Einstellung Owens gegeniiber Frauen. Als Anfangspunkt filir sein Epigramm dient
Owen die Feststellung Tuvenals, daB Frauen immer mit /is*™ verbunden sind; freilich gibt er
dann dieser Feststellung eine der Gattin Noels giinstige Wendung. Iuvenal sage, die Mitgift
der Frau sei der Streit, und Owen folgt ihm sonst darin; aber auf den Fall der Gattin Edward
Noels angewendet, hieBBe das ja, daB die Ehefrau, obwohl reich, keine Mitgift, ndmlich keinen
Streit, in die Ehe eingebracht habe.

Das Epigramm ist an Edward Noel gerichtet -und nicht an seine Frau- nicht nur aus
Diskretion des Dichters gegeniiber der Frau und dem Ehepaar, sondern auch, weil es Edward

Noel ist, dem das Lob gilt;287

er hat eine reiche Frau, die Tochter eines bedeutenden Mannes,
geheiratet, eine Frau zudem, die einen sanften Charakter hat; die ausgezeichnete Wahl Noels
wird unterstrichen durch den Ausdruck duxisti (uxorem) tu. Die Kombination von Reichtum
und gutem Charakter erscheint hier nicht so sehr als Eigenschaft der Frau geschildert, sondern
vielmehr als Bestitigung der Weisheit Noels, der ja die kluge Entscheidung traf, diese Frau
zu heiraten. Damit steht die Stellung, die Owen hier gegeniiber der Gattin Noels erkennen
1aBt, gar nicht so sehr im Widerspruch zu der sonst geduBerten Meinung des Epigrammatikers
iiber Frauen; Owen konnte sich sehr wohl, wenn es ihm darauf ankam, in den

schmeichelhaftesten Worten iiber bestimmte, vor allem adelige, Frauen duBern.”®®

demjenigen der Mutter oder Tochter zu verwechseln, wire nicht unmoglich; war jedoch vielleicht Elisabeth der
zweite Name der Tochter von Baptist und Elisabeth Hicks? Das wire gemdf3 den Sitten fiir die Namensgebung
durchaus méglich.

25 pDE QUERCUBUS: Londini 1612, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; om. DE
QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, MARTYN.

26 Tuv. 6.242-243: nulla fere causa est in qua non femina litem | moverit, 6.268-269: semper habet lites
alternaque iurgia lectus / in quo nupta iacet; minimum dormitur in illo.

T CE V.74

% Cf. 1.4,1.5,1.7, 11.2-4, 11.68, 11116, I11.1-2, IX.56. Cf. auch SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 73.



Die Antithese zwischen dem sonst in der Ehe iiblichen Streit und dem abweichenden
Fall des Ehepaars Noel wird durch die Alliterationen der hartklingenden d und ¢ im letzten
Vers ausgedriickt. Gleichzeitig scheint das Wort ditem im letzten Vers eine immateriele
Bedeutung zu umgreifen, indem es zugleich auf die inneren Gaben der Gattin verweist: sie
entstammt einer reichen Familie, in erster Linie aber ist sie innerlich reich.”®

Auch dem zweiten Mézen, William Sidley, gilt eine besondere William Sidley
Verehrung, vor allem im zweiten Buch der Trilogie (und neunten nach der

durchgehenden Numerierung der Biicher), das ihm gewidmet ist:
1X.4. Ad Guil. Sidley, Equitem et Baronetum etc.

Te linguae variae decorant et pagina legum,
Exornant artes et pietatis amor.

Consilio multis, opibus succurris egenti;
Hoc virtutis iter, cetera mortis erunt.

Sic tibi, sic Christo, patriae patriaeque parenti

Vivito; post mortem te meliora manent.

Die Studien Sidleys, Sprachen und Rechtswissenschaft, die artes liberales und die
Liebe, das Streben nach pietas, der Frommigkeit als dem alle Werte des Christentums
umfassenden Begriff, zieren, decorant”® den Patron. Vielen Leuten helfe Sidley durch
Beratung, den Armen durch seinen Reichtum, den in Not Geratenen mit Taten; das ist der
;29!

Weg der Tugend, das ist der Pfad, auf dem ein tugenhafter Mensch wandeln sol alles

andere wird dem Tode anheimfallen.”®* So soll man sein Leben fiihren, um sich selbst,

% Cf. Mt 6.19-21, L 12.33-34.

20 Sir 6.31: Decor enim vitae est in illa, et vincula illius netura salutaris, 42.21: Magnalia sapientiae suae
decoravit, 48.11-12: Beati sunt qui te viderunt, et in amicitia tua decorati sunt. Nam nos vita vivimus tantum,
post mortem autem non erit tale nomen nostrum, Is 61.10: Gaudens gaudebo in Domino, et exultabit anima mea
in Deo meo: quia induit me vestimentis salutis: et indumento iustitiae circumdedit me, quasi sponsum decoratum
corona, et quasi sponsam ornatam monilibus suis, PsG 6.8: Domine in voluntate tua, praestitisti decori meo
virtutem. Cf. Jb 26.13: Spiritus eius ornavit caelos, Prv 15.2: Lingua sapientium ornat scientiam: os fatuorum
ebullit stultitiam, 1Tm 2.9: Similiter et mulieres in habitu ornato, cum verecundia, et sobrietate ornantes se non
in tortis crinibus, aut auro, aut margaritis, vel veste pretiosa.

Y Je 2.15-18: Si autem frater aut soror nudi sunt et indigeunt victu quotidiano, dicat autem aliquis ex vobis
illis: Ite in pace, calefacimini et saturamini: non dederitis autem eis, quae necessaria sunt corporis, quid
proderit? Sic et fides, si non habeat opera, mortua est in semet ipsam. Sed dicet quis: Tu fidem habes, et ego
opera habeo. ostende mihi fidem tuam sine operibus. et ego ostendam tibi ex operibus fidem meam. Cf. Mt 25.35
sqq., Is 58.7.

*? Rm 5.12, 8.6, 1Jo 3.14.



Christus, der Heimat, dem Konig (patriae parenti”) zu dienen. Nach dem Tod wartet auf
Sidley das Bessere, der Lohn fiir den Mann Gottes: post mortem te meliora manent.”*

Die Fligung patriae parenti unterstreicht die Beziehung zwischen William Sidley und
dem Staatslenker und zugleich die Bedeutung der Unterstiitzung des Dichters durch einen
solchen Mann; zudem wird durch diesen Ausdruck das patronale Verhiltnis zwischen der
Herrschaft und den Untertanen auf die Ebene der Familienbeziehungen gehoben und ihre
Vertrautheit und Nihe akzentuiert.”””

Die Pointe findet sich, wie iiblich, am Ende des Epigramms; die Wertordnung sic
Christo, patriae patriaeque parenti: Religion, Heimat, Familie, ist bekannt und wird vor
allem in Zeiten der Festigung eines neuen Staatswesens oder einer neuen Staatsform, wie in
der Zeit Owens, betont. Das ¢ibi, herausgehoben an zweiter Stelle im dritten Distichon, ist
wohl nicht Ausdruck eines {iibersteigerten Selbstwertgefiihls; es soll eher die Konvergenz
zwischen den Werten, die eine Person vertritt, und ihrer Lebensfithrung bezeichnen, nimlich
die Ubereinstimmung zwischen Theorie und Praxis, zwischen Wort und Tat. Es driickt,
meines Erachtens, das aus, was dem Seelenheil zutrdglich ist.>%°

Die Tugend William Sidleys verdient nicht nur den Lohn Gottes, sondern auch den

der Menschen:
1X.45. Ad Guil. Sidley, Equitem et Baronetum.

Aere meres et tu virtute mereris honorem;

Cum te nec mereat, nec mereatur honor.

** Cic. Pis. 6, Phil. 13.23, Lucan. 9.601, Tuv. 8.243-244, Tac. Hist. 5.17.2, Liv. 5.49.7, Prud. ¢. Symm. 1.9, Joh.
Sarisb. Policr. 4.11 (534c), cf. Ov. Pont. 1.1.36, 3.3.88, F. 2.127, Cic. Rep. 1.64, Part. or. 88, Plin. Pan. 21.3,
42.3,57.5, Tert. Apol. 34.2.
24 Cf. Mt 5.12: merces vestra copiosa est in caelis, cf. Lc 6.23, 6.35: benefacite et mutuum date, nihil
desperantes: et erit merces vestra multa, et eritis filii Altissimi, quia ipse benignus est super ingratos et malos,
cf. 1Cor 3.8, 1Cor 9.17: Si enim volens hoc ago, mercedem habeo, Jc 5.1 sqq, 2Jo 8, Apc 22.12: Ecce venio cito,
et merces mea mecum est, reddere unicuique secundum opera sua. Cf. auch, 1Cor 2.9: Quod oculus non vidit,
nec auris audivit, nec in cor hominis ascendit, quae praeparavit Deus his, qui diligunt illum.
2% Cf. aber auch V.37, wo patriae pater sich auf einen Graf bezieht, und konnte sich so auch im Epigramm IX.4
auf den Vater von William Sidley, John Sidley, beziehen:
V.37. Ad Guilielmum, Comitem Penbrochiae, Regi a Consiliis.
Nondum aetate senex, iuvenis nec moribus, ecce

Te iubet esse suum Rex patriaeque patrem.
Quod te Rex tanto fuerit dignatus honore,

Gratuler, an quod sis dignus? Utrumque licet.
2% Sir 37.31: non enim omnia omnibus expediunt, 1Cor 6.12: omnia mihi licent sed non omnia expediunt, 10.22:
An aemulamur Dominum? Numquid fortiores illo sumus? Omnia mihi licent, sed non omnia expediunt, 2Cor
12.1: Si gloriari oportet non expedit quidem, 2Par 13.12, Tb 3.6, Jb 15.3, Prv 17.12, Mt 5.29-5.30, 18.6, 19.10,
Jo 11.50, 16.7, 18.14, Hbr 13.17.



Sidley verfiigt tiber Geld, womit er Sachen erwerben kann, und mit seiner Tugend
verdient er Ehre; wenn er keine verdiente, wiirde ihm keine Ehre gegeben. Es gibt eine zweite
Interpretationsmoglichkeit: wenn man die Ehre Sidley nicht zuweist, hat sie keinen Sinn
mehr, die Ehre verliert ihren Inhalt. Die soziale Stellung Sidleys, sein von der Geburt aus
zugeschriebener Status, wird als bekannte Tatsache vorausgesetzt. Er personlich aber verdient
sich Ehre durch seine Tugend, die er selbst gestaltet. Schillernd und hintergriindig ist das
Spiel mit den verschiedenen Konstruktionsweisen von merere/mereri im zweiten Vers: a.
wenn Sidley nicht wiirdig wére, wiirde er keine Ehre verdienen, b. wenn nicht Ehre erwiesen
wiirde, hitte die Ehre keinen Wert; anstelle der Wiirdigung des Menschen durch die Ehre
sehen wir, wie die Ehre selbst ithren Wert erst aus ithrer Verbindung mit dem tugendhaften
Sidley gewinnt, ja sogar ihren Wert zu verlieren droht, wenn sie dieser Verbindung nicht treu
bleibt.””” Indem Owen so das Verhiltnis der Ehre zu seinem Mizen ausdriickt, 1iBt er seinen
Wertekodex erkennen, der iiber der gesellschaftlichen Realitdt steht und den sozialen Werten
ihren Platz zuweist.

An William Sidley ist auch folgendes Epigramm gerichtet, anscheinend anléBlich

seines Geburtstags, als er schon Owens Mézen war:

1X.99. Ad Maecenatem suum Guilielmum Sidley etc.

Longaevi quis non optet tibi Nestoris annos?
Vota facit vatum qualia vulgus iners.
Annum, non annos, tibi plures opto; sed annus

Hic, mea si valeant vota, Platonis erit.

Nochmals wird die hohe soziale Position Sidleys indirekt unterstrichen; das einfaltige
Volk*”® wiinscht dem Adeligen die Jahre des Nestors, ndmlich ein sehr hohes Alter, mitsamt

der dazugehorigen Weisheit. Die einfachen Leute wiinschen genau wie die anderen

27 Cf. 111.126. Querimonia Virtutis.
Rarus amoris amor, virtutis nullus amator;
In pretio pretium nunc, in honore honor est.
Divitiae prostant, emiturque pecunia nummis;
Et sua iam virtus praemia vilis emit.
28 Cf. VIIL56.1: Liber-alis multos, Maecenas optime, servos.



Dichter. Im Wort varum bei Owen wird ferner noch einmal auf die Wahrsagung
angespielt.’”

Einem Baron wiinschen die Leute aus seiner Umgebung das Beste zum Geburtstag; es
ist freilich auch moglich, dal Owen hier ganz allgemein davon spricht, wie sich die einfachen
Menschen in einem solchen Fall ausdriicken. Unser Epigrammatiker aber ist ein Gelehrter
und mochte sich nicht auf solche Gemeinplétze beschrinken, die allen geldufig sind und die
jeder seinem Maizen wiinschen diirfte. Von ithm geht ein Wunsch hoheren Grades aus,
philosophisch begriindet: der annus perfectus hebt ab auf die platonische Definition,””" wie
schon Surton bemerkt hat. Owen wiinscht William Sidley also nicht einfach ein langes Leben,
sondern vielmehr Vollkommenheit und ewige Dauer. Zugleich ist wohl ein langes, bis ins
hohe Alter aktives Leben gemeint, wie es sich in Plato verwirklichte: quiete et pure atque
eleganter actae aetatis placida ac lenis senectus, qualem accepimus Platonis, qui uno et

392 Jedenfalls ist es ein auBerordentlich langes Leben,

octogesimo anno scribens est mortuus.
vielleicht sogar 49000 Jahre, nimlich 7x7x1000, wie der annus Platonis beim deutschen
Ubersetzer Owens Valentin LOBER interpretiert wird. Diesen besonderen Wunsch kleidet
Owen natiirlich auch in die geeignete sprachliche Ausdrucksweise; er erregt im zweiten
Distichon die Aufmerksamkeit des Lesers mit einer correctio durch polyptotische Anapher.
Ein Lob fiir William Sidley enthélt auch ein Epigramm an seinen Sohn, das auf ein an

den Mézen selbst gerichtetes Epigramm folgt:

IX.5. Ad eiusdem unicum filium, loan. Sidley.

lanus es, at solo, iuvenis iam, nomine, docti
Aemulus esto patris, re quoque lanus eris.
Vix erit ut possis doctum superare parentem,

Aequalis patri filius esto, sat est.

29 Cf. Ov. F. 3.533, Mart. 11.56.13-14,. Joh. Sarisb. Policr. 8.6 (729b), Sen. Apocol. 4.1, App. Verg. Maec.
1.139.
3% Cf. 1X.68.

U Tim. 39d-e: éoTiv & Guwe ovdOEV ATTOV KaTAVONTAL SVVATOV G 6 Ve TéAeog dplOuoc xpovov Tov
TéAeov EviavTov mMANpol 10TE, 0TAV ANMACWY TV OKTW TMEPLOdWY Td MPOC dAANAa cvurnepavOévta
TAXT OX1 KePaAny Tw Tov TavTOL kal Opoiws iovtoc dvauetpniévia kvxkdw. katd tavta O1 Kal
TovTwv Evexa éyevvnOn twv dotpwv Goa O oDpavov mopevdueva Eoxev Tpomac, va 100 w¢
ouototatov 1 1w TeAéw Kkal vontw Cow mPog TNV TNG Olatwviag uiunoty Guoewe.

2 Cic. Cat. m. 13.



Obwohl dieses Epigramm laut Titel an den Sohn William Sidleys, John Sidley,
gerichtet ist, 1468t sich doch sagen, dal} es eher ein Lob des Vaters ist. William Sidley ist es,
dessen Person in diesem Vergleich zu seinem jungen, noch unerfahrenen und unreifen Sohn
hervorzutritt. Der Vortrefflichkeit Sidleys kann ein solcher Vergleich natiirlich nicht gerecht
werden. Owen prisentiert William Sidley als von solcher Vollkommenheit, dal kaum
jemand, nicht einmal sein Sohn, ihn iibertreffen konnte; so sehr rage seine Bildung unter den
Menschen heraus. Dem Sohn kann man nur wiinschen, dem Vater zu gleichen; das wire
genug.’”

4
304 er hat

Der Sohn trigt den Namen lanus, den Owen gewohnlich flir John verwendet,
aber noch nicht die diesem Namen entsprechende Weisheit erreicht, weil er noch zu jung ist.
Der junge Sohn soll dem Vater dhnlich werden, um dann in der Tat ein Janus alter’® zu sein.
lanus,’® der Schutzgott von Toren und Wegen und Gott jeden Anfangs, verkorpert die
Weisheit, da er mit seinen zwei Gesichtern zugleich in die Vergangenheit und die Zukunft

sehen kann:

VI1.43. lanus bifrons.

Ingenii virtus reminiscendique facultas,

Ista quod a tergo est, illa quod ante, videt.

Ianus es; a tergo quid sit et ante vides.*®’

John Sidley ist der Sohn, auf dem die Hoffnung William Sidleys ruht, und deshalb
wird er spes genannt;’® Owen spricht nicht iiber dessen Charakter, weil dieser noch

ungeformt ist; er spricht von der Hoffnung auf die Entwicklung des jungen Mannes:

39 Cf. 1.7. Ad eiusdem filiam Caeciliam Neville.
Es similis matri, de te mihi dicere plura

Nil opus est; matri te similem esse sat est.
Y Cf 1168, V.61, X.42-45.
35 Cf. Erasm. Adag., t. 117, Nr. 3193, t. IL.5, Nr. 2241, cf. Nr. 2053. Cf. Ov. F. 1.64 sqq., 1.89 sqq., 2.48-4,
5.424, Paul. Nol. C. 32.67 sqq. August. De civ. Dei 7.3: Confert enim selectus lanus aditum et quasi ianuam
semini, cf. 7.8. Cf. LOBER: pro Johan. Janus wird zweystirnicht von Ovidio und von den alten gedichtet / der in
das vergangene und kiinftige sehen kann / quod hominem sapientem notat. Apoph. Eras.
3% Cf. Macrob. Sat. 1.9.1 sqq., cf. auch LATTE: Rémische Religionsgeschichte, p. 132-136, O. HUTH: Janus. Ein
Beitrag zur altrémischen Religionsgeschichte, Bonn 1932, p. 11 sqq.
307 X 42.2. Cf. Macrob. Sat. 1.9.4: quidam ideo eum dici bifrontem putant, quod et praeterita sciverit et futura
providerit.
% Spes ist freilich eine geldufige Bezeichnung fiir den SproBling.



Qui puerum laudat, spem, non rem, laudat in illo.>”

Der junge John Sidley soll in die Fullstapfen seines Vaters treten; so wird die Tradition der
Familie fortgesetzt. In dieser Verbindung stehen William Sidley fiir die Vergangenheit und
der junge John Sidley fiir die Zukunft. Ein guter Anfang, Gesundheit, Wohlstand und Gliick,
der sichere Weg, der angemessene Gebrauch der Zeit, die richtige Gestaltung der Zukunft
durch Wissen und durch die Erinnerung an die Vergangenheit, alle diese sich mit Ianus
verbindenden Begriffe entsprechen den Bestrebungen einer jeden Familie, des
Grundbausteins der menschlichen Sozialstruktur.

Wenn John Owen {iber bestimmte Menschen spricht, ohne zu Roger Owen
generalisieren, betrachtet er jede Person individuell und verschieden;’"” so

z.B. in den Epigrammen an seinen jungen Maizen Roger Owen; der

Epigrammatiker lobt diesen jungen Mann ohne zu zdgern:

X.1. Ad Rogerum Owen, Maecenatem.

Est tua virtutis studium prope propria virtus,
Hanc tu sponte foves ingenioque faves.
Alterutrum in quocumque vides, amplecteris ultro,

In te mensura cum sit utrumque pari.

Das studium virtutis zeichnet Roger Owen aus; die Fligung tua prope propria virtus
1aBt sich nicht zufallig in doppeltem Sinne verstehen: a. Roger Owen ist ein Exemplum fiir
das Streben nach der Tugend, und b. die Tugend des jungen Mannes besteht gerade darin,
dal Roger danach strebt, tugendhaft zu werden; die Tugend ist ndmlich bei ihm noch keine
vollendete Tatsache; aufgrund seines jungen Alters 148t sich erst die Ausrichtung, die
Neigung, die Antriebskraft erkennen. Er strebt aber frei- und bereitwillig danach, was

wiederum sein Geist, seine Natur beglinstigt. So bringt der Dichter die Parabel des guten

3991.6.3. Cf. Serv. Verg. A. 6.875: et rhetorice spem laudat in puero, quia facta non invenit. est autem Ciceronis
in dialogo Fannio ‘causa difficilis laudare puerum: non enim res laudanda, sed spes est’; cf. BENSLY: “John
Owen the Epigrammatist”, p. 22, id.: “Robert Burton, John Barcley and John Owen”, p. 264. Owen scheint hier
darauf hinzuweisen, daB die Kinder zwar den Eltern dhnlich werden konnen, daB aber auch das Gegenteil
moglich ist: Der Apfel kann auch weit vom Stamm fallen.
310 Cf. 1.6. Ad eiusdem filium, Thomam Neville, maximae spei puerum.
De genio tam mira tuo memorantur, ut omnem

Exsuperent, quamvis omnia vera, fidem.
Qui puerum laudat, spem, non rem, laudat in illo;

Non spes, ingenium res probat ipsa tuum.



Simannes’'' in Erinnerung: der junge Mann ist das gute Erdreich, in dem die virtus gedeihen
kann.

Roger Owen mochte die Leute an sich ziehen, die nach der virtus streben oder von
Natur aus zur virtus neigen, was man beides im gleichen Grad auch bei ihm selbst finden
kann. Der Mézen erkennt diese Menschen, die ihm &hnlich sind, und sucht ihre Ndhe, gemil

dem bekannten Sprichwort duotoc duoiw det meAdCer=>"? Gleich und gleich gesellt sich

gern. Das ist ein weiteres Kompliment an den Mézen, der sich damit als trefflicher Sohn
Gottes erweist: In qua mensura mensi fueritis, remetietur vobis, et adiicietur vobis.>"
Im folgenden Gedicht erldutert unser Epigrammatiker, warum der noch junge Roger

Owen den Anschein eines hoheren Alters erweckt:
X.34. Ad doctum et disertum Equitem, Rogerum Owen.

Esse videris iuvenis, doctissime, si vel
Surdus ego, vel tu mutus, Oene, fores.
Te iuvenem credat nemo, nisi clauserit aures;

Te, si non claudat lumina, nemo senem.

Wenn man den vornehmen Roger Owen hort, erwecken seine Gelehrsamkeit und
Redegewandtheit den Eindruck eines gereiften Alters; sein Antlitz jedoch 146t keinen Zweifel
an seiner Jugend aufkommen. Das Alter verbindet sich traditionell mit Wissen und Weisheit.
Der Bezeichnung yépwv, senex, haftet im christlichen Kontext etwas sehr Ehrenvolles an, wie
es etwa auch in dem verbreiteten Wort Presbyter anklingt, ein Klerikerrang; da tritt die
Verbindung mit dem Alter stark zuriick. Owen mochte hier wohl weniger Rogers Weisheit
rihmen als vielmehr auf die Diskrepanz zwischen seinem jugendlichen Alter und seiner
erstaunlichen und unerwarteten Altersweisheit hindeuten. Dies zeigt der Titel dieses
Epigramms, das die Gelehrsamkeit und Redegewandtheit betont ebenso wie das folgende

Tetrastichon:

3 Mt 13.1 sqq., Mc 4.1 sqq., Le 8.4 sqq.
312 Cf. Plat. Symp. 195b, cf. Lys. 214b sqq., Grg. 510b; cf. OTTO: Die Sprichwirter und sprichwortlichen
Redensarten der Romer, p. 264: pares cum paribus facillime congregantur. Cf. 11.107.3-4: Dic cur tam pauci

regum inveniantur amici? | Sunt quoniam pauci regibus, Aule, pares. Cf. Erasm. Adag., t. 11.1, Nr. 120-123.
313
Mc 4.24.



IV.245. Ad D. Rogerum Owen, 1.C., Equitem literatissimum.

Antiquas Britonum leges nova iuraque calles,
Quidquid et in tota discitur historia;
Sermonem instituas de re quacunque, videtur

Viva, Rogere, tuum bibliotheca caput.

Es lagen allerdings mindestens sechs Jahre zwischen der Abfassung des Epigramms
IV.425 und der Verdffentlichung des X.34. Dieser zeitliche Abstand und die anders geartete
Beziehung zwischen den beiden Miannern konnte vielleicht zur Erkldrung dafiir dienen, daf
hier eine leicht abweichende Einstellung des Epigrammatikers gegeniiber Roger Owen
hervortritt, wie wir zu spiiren meinen: das frithere Gedicht scheint eher auf das Wissen Roger
Owens abzuheben, wihrend im spiteren die Weisheit des Midzens bewundert wird.

Der Name Ianus (John), dessen Bedeutung wir schon gesechen haben, =~ Hochstehende

dient Owen in X.42-45 dazu, einzelne Familienmitglieder’'* miteinander in Verwandte

Zusammenhang zu bringen und so die Verbindung von genealogischer und und Bekannte
geistiger Verwandtschaft zu verdeutlichen. Auf diese Weise zeigt er auf,
welchen Schutz und welche soziale Forderung die Familie ihren Mitgliedern
bietet. Owen hebt die hohe soziale Stellung seiner Verwandten sowie ihre

charakterlichen Féhigkeiten hervor:

X.42. Ad loannem Williams, Cambro-Britannum Oxoniensem, Theol. D. et Collegii lesu

Principalem.

Scrutaris tu scripturas veteres novasque,

lanus es; a tergo quid sit et ante vides.

Schon der Titel des Epigramms enthélt ein Lob: ein Doktor der Theologie und Rektor
des Jesus College in Oxford wird angeredet. Thn zeichnet aus die genaue Kenntnis der Bibel,

scripturas veteres novasque, sowie der dazugehorigen Schriften (wie das Personalpronomen

314 Cf. MARTYN: “John Owen and Tudor Patronage”, p. 253, W. P. GRIFFITH: Learning, Law and Religion.
Higher Education and Welsh society c. 1540-1640, Cardiff 1996, p. 406, cf. 398, G. WILLIAMS: Recovery,
Reorientation and Reformation. Wales c. 1415-1642, Oxford 1987, p. 464, SUTTON: Introduction §1, cf. JONES:
“John Owen, Cambro-Britannus”, p. 140-141, SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 21. Nicht nur die Bezichungen zwischen
den Gliedern der weiteren Familie sondern auch die Fortschritte von Walisern in der Gesellschaft werden von
unserem walisischen Dichter betont; cf. GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 390, cf. JONES: “John Owen,
Cambro-Britannus”, p. 140 sq., MARTYN: t. 1, p. 2 sq., 4.



tu unterstreicht), sein Wissen erstreckt sich auf die Vergangenheit und die Zukunft; das
bedeutet: John Williams ist ein weiser Mann. Die extensive Beschiftigung mit den Texten
auch in ihren kleinsten Einzelheiten wird durch das Verb scrutaris’®® und die Alliterationen
der stimmlosen VerschluBlaute (c, ¢, p) und des Zischlauts s veranschaulicht.

Ein weiterer Verwandter unseres Epigrammatikers namens John Williams erscheint

unter den Geehrten:

X.43. Ad loannem Williams, Cambro-Brit. Cantabrigiensem Theologum, et Collegii S.

loannis Socium. 1612°°,

Ingeniose tuum, iuvenis, ne conde talentum,

Cambrorum per te perpetuandus honor.

Hier geht es um einen noch jungen Mann, dessen geistige Gaben gefordert werden
sollen. Auf ithm ruht die Hoffnung seiner Landsleute; er solle den Ruhm und die Ehre ihrer
Heimat Wales fortdauern lassen. Die Ermunterung ne conde talentum zielt nicht nur darauf
ab, dal der junge John Williams nicht zu bescheiden sein darf, sondern ruft im Leser vor
allem die biblische Parabel der Talente®'’ hervor, die wohl zur heutigen Bedeutung des
Wortes gefiihrt hat; der junge Waliser soll seine Gaben mehren, um Ehre fiir seine Heimat zu
gewinnen.

Owen unerldft es hier, den jungen John Williams als Ianus zu bezeichnen; damit
bleibt er sich in seiner Haltung zur Jugend treu; das mag auch der Grund dafiir sein, da3 im
Titel von X.4 das Jahr 1612 genannt wird, was allerdings nicht in allen Editionen zu finden
ist.

Der dritte John Williams war Goldschmied beim K&nig:

X.44. Ad loannem Williams, Cambro-Brit. Londinensem, Regis Aurificem.

Civile ingenium plus quam civile videtur,

lane, tuum; plus, me iudice, cive sapis.

35 Jo 5.39: Scrutamini scripturas, quia vos putatis in ipsis vitam aeternam habere, cf. Cic. Div. 2.30, De or.
2.146, N. D. 3.42.

316 1612: DE QUERCUBUS: Londini 1612, MARTYN; om. DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.

7 Mt 25.14 sqq.



Hier geht es um keinen Gelehrten; Owen charakterisiert John Williams als civis, eine
Eigenschaft, die in ihrem Bezug auf das regis im Titel die Ndhe des Mannes zum Konig
hervorhebt; diese Nihe zur kéniglichen Familie deutet einen gewissen Grad an EinfluB an.’'®
Fir das Lob seines Verwandten entleiht Owen eine Wendung von Lucan, die die
Verwandschaft zwischen den beiden Mannern unterstreicht: plus quam civile.>'® Den danach
analog gebildeten Ausdruck plus cive sapis versucht Owen durch die Betonung der
Subjektivitit, me iudice, geschmeidiger zu machen.

In allen drei Epigrammen wird die walisische Herkunft der Personen schon im Titel
unterstrichen, und es wird jeweils der Rang der Angeredeten angegeben. Die Epigramme sind
hierarchisch nach der Stellung des jeweils Geehrten angeordnet. Diese Hierarchie gilt auch
fiir die zweite Heimat, in der die drei Ménner leben und tétig sind, als Ort der Gelehrsamkeit
und des Geistes: Oxford, Cambridge, London.”*” Die Hervorhebung der Stellung und Rolle
der verehrten Personen im sozialen System und die Rangordnung der Orte ihrer beruflich-

sozialen Tatigkeit unterstreichen und wiirdigen die Herkunft, ndmlich die Heimat Wales.

Owen selbst scheint dieser Gruppe von Epigrammen noch das folgende

zuzuordnen, das er direkt auf sie folgen 1a0t:

X.45. Ad eosdem.

Tres mihi cognati, mihi vos tres estis amici,

Tres lani; vester sum quoque lanus ego.

Hier betont unser Epigrammatiker besonders die Verwandschaft zu den drei Ménnern
und seine Freundschaft mit ihnen als freiwillige, ebenbiirtige gegenseitige Beziehung. Er
verleiht wiederum der zufdlligen Namensgleichheit eine symbolische Bedeutung, die uns
auch vorher begegnet ist. Indem Owen sich auf die gleiche Stufe mit den drei Méannern stellt,
die ihrer Gelehrsamkeit und ihrem Beruf eine hohere soziale Stellung verdanken, mochte er
wohl in diesem Epigramm seine Bindung an seine wichtigen Landsleute festigen; dies wird

am Ende des Epigramms ausgesprochen: vester sum quoque lanus ego. Owen spricht selten

3% Uber die wichtige Rolle, die Goldschmiede in der Zeit gespielt haben bzw. spielen konnten, was die Bildung
betrifft siche A. F. LEACH: The Schools of Medieval England, London 19162, p. 245-246

319°1.1: Bella per Emathios plus quam civilia campos. Cf. Ov. M. 12.583, Tac. Ann. 1.12.4, August. De doctr.
Christ. 4.(24)53, De civ. Dei 3.13-14, Isid. Hisp. Etym. 18.1.

320 Cf. P. SAGER: Oxford und Cambridge. Eine Kulturgechichte, Frankfurt am Main 2003, p. 11 sqq. et passim,
GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. xv, 12, 102.



iiber sich selbst; seine Bescheidenheit driickt sich in diesen Versen dadurch aus, dal}3 er von
sich selbst nur als lanus spricht, was ithm seine Eigenschaft als vates gestattet; er vermeidet
jede andere Selbstcharakterisierung. Das ist bereits im Titel des an die drei Waliser
gerichteten Epigramms klar. Trotzdem wird die Individualitdt des Epigrammatikers freilich
durch das ego hervorgehoben.

Die Freundschaft zu einem weiteren Verwandten rithmt Owen im Epigramm X.30:

Ad amicum cognatum, Theodorum Prise, Theologum.

Semper in incerta re tu mihi certus amicus;
Ne sit amicitiae nomen inane caves.
Quem verbis profitere, probas tu rebus amorem;

Linguae vocali consona vita tua est.

Theodor Prise’?' wird fiir seine Bestindigkeit als Freund gepriesen; er stand in guten
und schlechten Zeiten’” immer auf der Seite unseres Epigrammatikers. Seine Freundschaft
ist echt und nicht nur ein leeres Wort. Die Tatsachen stimmen mit den Worten iiberein; er ist
kein lingua amicus.’* Theodor Prise sagt nicht nur, daB er ein Freund ist, sein Leben stimmt
auch mit seinen klaren Worten iiberein. Seine Zuneigung (amor) priagt die Beziechung. Die
Metapher im SchluB3vers driickt sehr schon das vollkommene Bild der Freundschaft zwischen
den beiden Ménnern aus; diese enge Beziehung 148t schon der Titel erkennen, in dem beides,
Freundschaft und Verwandschaft (wortlich und metaphorisch aufzufassen), angesprochen
werden.

Zuriickhaltend scheint das Lob in dem Epigramm {iber Joseph Hall:

VIIL.78. losephi Hall, Cantabrig.>** Vota et Meditationes.

Vota vovenda voves scribisque legenda, beatus

Qui tua vota legit, si tua vota facit.

321 Weitere Epigramme auf Theodor Prise: 111.29, 1V.33, VIIL.106.

322 Cf. Cic. Lael. 64: Ennius recte ‘amicus certus in re incerta cernitur ’, cf. BENSLY: “Robert Burton, John
Barcley and John Owen”, p. 264; cf. Prov. 19.4.

323 Erasm. Adag., t. 11.5, Nr. 2257. Cf. Sap. 37.1: sed est amicus solo nomine amicus.

2% DE QUERCUBUS: Londini 1622; losephi Hal, Cantabrig.: DE QUERCUBUS: Londini 1612; los. Hal: DE
QUERCUBUS: Londini 1618; los. Hal, Cantabrig.: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647; los. Hal. Cantabrig.:
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766, los. Hal.: MARTYN.



Das vota et meditationes 1aBt sich wohl als Klassifikation des Werkes von Hall**

verstehen,**® das zwar laut Owen dem Seelenheit niitzt, seine positive Wirkung aber nur dann
entfalten kann, wenn der Leser von diesen vota et meditationes Gebrauch macht. Dariiber 1463t
sich folgendes sagen: a. Owen geht im Epigramm nicht darauf ein, ob Hall selbst diese vota
et meditationes in seinem eigenen Leben verwirklicht, obwohl unser Dichter sonst in seinen
Gedenkepigrammen prinzipiell darauf besteht, den tiichtigen Charakter der verehrten Person
zu betonen;**’ b. der Titel des Epigramms bedeutet kein Lob der Person und des Lebens von
Hall, sondern ist eher ein Kommentar zu seinem Werk, das im wesentlichen aus Worten und
nicht aus tiichtigen Taten besteht. Es scheint hier, daB Owen zwar einen Vorbehalt hat, Hall
zu loben, ihm aber trotzdem einen Platz in seinen Epigrammen geben mdchte. Dies erklért
sich wahrscheinlich aus der hohen Stellung Halls, vor allem aufgrund seiner Beziehung zu
Prinz Henry, dessen Kaplan er um 1608 wurde. Owen scheint sagen zu wollen, da3 man den
Worten des Priesters folgen soll und nicht seinen Taten;’** ,die Worte folgen nicht den
Taten®“. Wir notieren die Haufung der rhetorischen Schemata: Alliteration (v),
Homoioteleuton (vovenda-legenda, legit-facit), Wiederholung (fua vota), Chiasmus (vovenda

voves-scribis legenda), figura etymologica (vota vovenda voves).

ii. Zeremoniell

Die Epigramme X.12, X.98, X.101, X.102 und X.103 lassen sich unter den
Oberbegriff , Trauergebriduche™ einreihen, einem standartisierten Ritual, das auch soziale
Aspekte aufweist. Hier lieen sich vor allem drei Gesichtspunkte anfiihren: a. der Tod der
Tochter 148t sich als kleineres Ubel auffassen, als der ihres Vaters, weil letzterer der Tochter

die schlimmen sozialen Folgen der Verwaisung zufiigen wiirde, b. der Verlust des

325 Owen erwihnt Hall anderorts noch einmal unter seinem litararischen Pseudonym Mercurius Britannicus im
Epigramm IV.248. MARTYN meint, daf} es die Rede auch im Epigramm 1.99 von Joseph Hall ist: “Notables
amongst the Unknown in Owen’s Epigrams”, p. 522.
326 Hier muB es um Hall’s Werk Meditations and vows gehen (1605), das mehrmals neugedruckt wurde (1606,
1607, 1609 etc.). Cf. BENSLY: “Robert Burton, John Barclay and John Owen”, p. 265, MILLER: “John Owen
(1564-1622)”, p. 224.
3271 Cf. 11.29. Ad eundem. (i.e. Philippum Sidnaem)
Qui scribenda facit, scribitve legenda, beatus

1lle. Beatior es tu, quod utrumque facis.
Digna legi scribis, facis et dignissima scribi;

Scripta probant doctum te tua, facta probum.
Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 66.
328 Mt 23.2-3: Super cathedram Mosi sederunt scribae et Pharisaei. Omnia ergo quaecumque dixerint vobis,
servate, et facite, secundum opera vero eorum nolite facere; dicunt enim et non faciunt, cf. Rm 2.21 sqq.



erstgeborenen Sohns, dessen Aufgabe ja darin bestdnde, die soziale Prasenz und Téatigkeit der
Familie weiterzufiihren, und c. der Verlust des Gonners fiir unseren Epigrammatiker.
Das Epigramm X.98 verrit uns etwas liber Owens Einstellung zum hohen Alter, zur

Trauer und zum Tode:

X.98. Ad Thomam, Baronem de Ellesmer, Angliae Cancellarium, consolatio de obitu Mariae,

unicae filiae, optimae feminae, 1612.

Quis dubitat Nestor quin plurima, Nestore plura
Fleverit annosus funera Mathusalem?

Nemo diu vivit, videat quin crebra suorum
Funera; felices tristia multa vident.

Crebra tuae, doleo, videas quod funera prolis;

Gaudeo, quod funus non videt illa®™ tuum.

Nestor und Methusalem stehen exemplarisch und représentativ fiir einen hochbetagten
im Leben bewihrten Mann; wenn jemand ein so hohes Alter erreicht, bleibt es ithm nicht
erspart, mehrfach den Tod nahestehender Menschen zu erleben. Owen verhehlt durchaus
nicht, wie schlimm es ist, wenn ein Vater den Tod seines Kindes mitansehen muB;330 in
diesem konkreten Falle aber empféande er es als noch trauriger, wenn die junge Tochter ihren
Vater verloren hitte.

Zwei gegenteilige Empfindungen (doleo-gaudeo) werden im letzten Distichon
ausgedriickt; die Lautgestalt betont dieses Oxymoron, durch die Hiufung des dunklen » und
gleichzeitig durch die schnelle Bewegung der Daktylen, die nur durch einen Spondeus im
Hexameter und die Zasur des Pentameter unterbrochen wird. Diese gegenteilige Vorstellung
riickt soziale Folgen, die im Falle der Verwaisung drohen, in den Blickpunkt: die junge
Tochter, die wohl noch ledig war, wie aus dem Epigramm ex silentio zu schliessen ist, wiirde
im Fall des Todes ihres Vaters ihren Beschiitzer verlieren; die sozialen und finanziellen
Folgen, die mit dem Tod des Vaters einhergingen, und die Probleme bei der Vormundschaft

sind bekannt. Vielleicht wéren beim Tode eines Barons keine finanziellen Schwierigkeiten

32 DE QuERcUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; ille: MARTYN. Wahrscheinlich handelt sich um einen Druckfehler.
30 Cf 1IL111. Mors contra et secundum naturam.
Non prius auferres prolem quam dura parentem,
O Mors, naturam si sequerere ducem.
Naturam in vita, naturam in morte sequamur;
Vult natura hominem vivere, vultque mori.



aufgetreten, doch bliebe der Verlust des Vaters ein schwerer Schlag, da er die Familie in der
Gesellschaft repriasentiert. Eventuell sind hier auch die Folgen einer etwaigen zweiten Ehe der
Mutter angedeutet. Verglichen mit dem Tod des Vaters sind die Auswirkungen beim Tod der
Tochter weniger gravierend, da es um ein Médchen in einer patriarchalisch geordneten

31 aus dem prolis®?* des dritten Verses wird illa im letzten Vers und so

Gesellschaft geht;
wird erst am Ende, doch in der richtigen Stelle, das Geschlecht betont.

Dieser Gesichtspunkt wird im Epigramm X.12 deutlicher:

Ad Thomam, Baronem de Ellesmer, Cancellarium Angliae etc., 1612.

Amissus tibi filius unus et unica nuper
Filia; adhuc superest unus, at ille trium
Instar loannes, natorum summa tuorum;

Summus adhuc superest, non modo summa trium.

Thomas von Ellesmere™ hatte auch einen Sohn verloren, aber es blieb ihm ein
weiterer Sohn namens John; Owen nennt den Sohn hier loannes und nicht lanus, wie sonst
oft, wohl aus metrischen Griinden, vielleicht aber auch, weil es um einen noch jungen Mann
geht. Dieser Sohn verbleibt jetzt nach dem Tod der beiden anderen Kinder dem Baron als die
,Gesamtheit™ seiner Kinder, summa natorum. In einem Wortspiel bezeichnet Owen diesen
Sohn zugleich als summus; dies verweist darauf, da3 loannes der dlteste Sohn ist, enthélt aber
zugleich eine qualitative Bedeutung: der einzige iiberlebende Sohn wird fiir die Fortdauer der
Familie sorgen. Die Formulierung adhuc superest wird in einer distinctio im zweiten und im
vierten Vers wiederholt; an der ersten Stelle (im zweiten Vers) bezeichnet superest das
Uberleben des Sohns; im letzten Vers hebt es wohl auch den Vorrang des verbliebenen
Sohnes hervor, als Trost fiir den Vater.

Die Stellung, die Owen diesen Versen in seinem Buch zuwies, ndmlich zwischen
einem Distichon {iber den Glauben (X.11) und einem Contemptus mundi betitelten (X.13),

1aBt eher auf eine philosophische als eine trostende Absicht des Autors schlieBen; letztere

31 Cf. 11.149. Epitaphium nobilis pueri, avo et patre superstite, defuncti.
Non servat methodum logicae mors nescia nostrae.
Occidit ante patrem natus, avumque nepos.
Man darf hier freilich nicht vergessen, daf3 das Epigramm X.98 sich als Trostwort auffassen 146t.
332 Nicht zufillig wird im dritten Vers das Wort prolis gebraucht: Owen mochte, wie ich meine, damit in
Erinnerung rufen, daf allein die Nachkommen die Kontinuitdt der Familie gewéhren; zugleich verweist er auf
den Tod des Sonnes, von dem die Rede im Epigramm X.12 ist.
333 Cf. MARTYN: “John Owen and Tudor Patronage”, p. 257.



weist wohl das Gedicht iiber die Tochter des Barons auf (X.98), das, nach Einfiigung eines
Epigramms iiber das Schreiben (X.99) und eines an die drei Mézene des Dichters (X.100),

vor den drei Gedichten®* iiber den Tod des Prinzen Henry steht:
X.101. In Obitum Henrici Principis, 1612.

Mortuus est flendus lacrimarum flumine Princeps,
Spes Britonum, patris gloria, matris honor.
Cui, fratrem praeter germanum, nemo secundus,
Praeter germanam, nemo secunda fuit.
Vivus honoratur Princeps, extinctus amatur, 5
Gentis honos et amor, dum fuit ille, fuit.
Haec ego dum madidis mecum meditarer ocellis,
Salsa mihi e gemino guttula fonte fluit.
Non ignare mali lector, mihi credito, fletu,

Sermonis cogor rumpere fila; fleo. 10

Dieses Epigramm {iiber den Tod des Prinzen Henry 146t sich als Trauerrede
bezeichnen;**® wie in solcher wird das Ereignis des Todes erwihnt und die Person geriihmt:
Prinz Henry war als Thronfolger die Hoffnung der Briten, die Ehre der Heimat und der
Eltern;**® er war der Erste und Einzigartige, neben den mit Abstand als zweite nur sein Bruder
und seine Schwester gestellt werden konnen.**” Der Prinz habe, so heifit es, Ehre und Liebe in
solchem Mal3e verdient, daf3 sich in seiner Person die Ehre und die Liebe seines Geschlechts
verkorpert habe. Deshalb ist er mit Trénenfliissen zu beweinen. Der Dichter klagt so sehr, daf3
ihm die Worte versagen; zugleich mit dem Lebensfaden®® des Prinzen ist auch das Gewebe
von Owens Schreiben®” zerrissen. In diesem letzten Vers nennt Owen den Grund, warum er

nach dieser Trilogie keine Epigramme mehr verdffentlichte: der Tod seines ,,Caesars®.

34X.101, X.102, X.103.

333 Siehe SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 77-78.

36 Cf. 111.7.

37 Cf. VIL3.5-6.

38 Cf. Verg. 4. 10.815, Hor. C. 2.3.16, Ov. M. 2.654, Mart. 10.5.10 etc.
339 Cf. Cic. De or. 2.93, 3.103, Hor. Epist. 2.1.225 etc.



Owen hatte namlich eine besondere Beziehung zu Henry:

X.102. Ad eiusdem Manes.

Tu mihi curasti numeranda stipendia nuper
Annua; sublatum est hoc mihi morte tua.

Hac vellem te lege tamen superesse Britannis,
Adderet ut rebus nil tua vita meis.

Nil prodesse potes mihi nunc, tibi nil ego, gratum

Quis tamen in cineres me vetat esse tuos?

Henry hatte 1610, kurz vor seinem Tode, nachdem er bereits zum Prinzen von Wales
aufgestiegen war, fiir Owen ein jdhrliches Stipendium bewilligt; nach seinem Tode wurden
die Zahlungen eingestellt.”** Owen aber war Henry so herzlich zugetan und hatte so groBe
Hoffnungen fiir die Zukunft Britanniens auf ihn gesetzt, da3 er freudig auf die Zuwendungen
verzichten wiirde, wenn sich das Leben des jungen Prinzen verlingern lieBe. Die
unabdnderliche Tatsache des Todes hat freilich zur Folge, dal weder Henry das Leben Owens
weiter unterstiitzen, noch der Dichter dem Prinzen seine Dienste anbieten kann; damit ist von
seiten Henrys das Stipendium und jegliche andere finanzielle oder moralische Unterstiitzung
gemeint und von der Seite Owens die Verehrung des Prinzen und vor allem die
Popularisierung von Ideen, die das Regierungsprogramm eines Landesherrschers unterstiitzen
konnten. Aber die Dankbarkeit des Dichters 146t sich durch nichts ausldschen oder zum
Verstummen bringen, was die rhetorische Frage am Schlufl des Epigramms zum Ausdruck
bringt: mag der Tod vieles verdndert oder vernichtet haben, die Gefiihle Owens bleiben
unverdndert.

Seine Worte scheinen Owen aus dem Herzen zu kommen und nicht von der Stellung
Henrys und der typischen Form einer Trauerrede oder von dem Glauben qui enim mortuus

. . 341 o
est, iustificatus est a peccato”" abzuhingen:

X.103. Ad eundem.

Tu mihi Caesar eris, nuper tibi carmine dixi;

342 ey s o
Hei’"* mihi! Dicendum nunc, mihi Caesar eras.

0 SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 72.
* Rm 6.7.



Mit einem zyklischen Schema schlieBt Owen die Trilogie; er hatte sie mit Henry
begonnen (VIIL.1) und er schliet sie mit Henry ab; dem allerletzten Epigramm gelingt es
sogar, bei der Wiederaufnahme der Filigung des das VIII. Buch einleitenden Epigramms 7u
mihi Caesar eris dieses zyklische Schema in den Worten: mihi Caesar eras’® abzuspiegeln.
Die zwei verschiedene Zeitformen des Verbes sum deuten darauf hin, dall Owen zwar dieses
achte Buch und diese letzte Trilogie nach dem Tod des Prinzen verdffentlichte, aber da3 er

die Publikation schon vor Henrys Tod geplant hatte.

Diese Gedenkepigramme beschrinken sich nicht auf die gidngige Verfahrensweise,
hochstehende Personen zu verehren und zeremoniellen gesellschaftlichen Aufforderungen
und Anléssen zu entsprechen. Owen versteht es durchaus, individuell zu differenzieren; durch
seine Eloquenz vermag er es, solche Epigramme zu vermeiden, die, nur um eine wichtige
Personlichkeit gnadig zu stimmen, seinem freien und liberalen Geist zuwiderlaufen wiirden.
Eventuelle Ubertreibungen sind durch die Tradition der ‘walisischen Barden’ gerechtfertigt;
das Lob ist jedenfalls nicht geheuchelt, sondern kommt von Herzen und ist auf den
Wertekodex gestiitzt, den Owen vertritt, und der mit Religion, Heimat und Familie verbunden

1st.

John Owen: ein “Waliser Barde’.

Die Gedenkepigramme, vor allem das Epigramm VIILI, das die letzte Trilogie unseres

Epigrammatikers einleitet, bot uns den Anlal dazu, Owen als Barden zu bezeichnen.

* in einer

Tatsichlich scheint er mit seinem Werk die Tradition der ‘Waliser Barden’**
innovativen Weise fortzusetzten, die von der Ubergangszeit gefordert ist, in der er gewirkt

hat. Auf die formalen Ahnlichkeiten seiner Epigrammen mit dem walisischen cynghanedd

32 Hew: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.

3 Cf. Ov. Rem. 464: quem flens clamat ‘tu mihi solus eras.’. Solche Redewendung ist fiir Epitaphien nicht
seltsam; sieche D. WALZ: ,,Tu mihi solus eras. Venantius Fortunatus, Appendix carminum I'“ in Mentis amore
ligati. Lateinische Freundschaftsdichtung und Dichterfreundschaft in Mittelalter und Neuzeit, Festgabe fiir
Reinhard Diichting zum 65. Geburtstag, ed. B. KORKEL, T. LICHT und J. WIENDLOCHA, Heidelberg 2001, p.
534-536.

** Uber die Barden und die Rolle, die sie spielten siche WILLIAMS: Recovery, Reorientation and Reformation, p.
150 sqq., 232 et passim, cf. G. D. OWEN: Wales in the Reign of James I, Suffolk 1988, p. 150.



haben schon JONES, DAVIES und POWELL hingewiesen;**> diese Verwandschaft Owens mit
den ‘Walisern Barden’ beschrinkt sich indes nicht nur auf die Form, sondern gilt auch

allgemein fiir die Einstellung Owens, obwohl unser Epigrammatiker seine Individualitét als
Schriftsteller wahrt:
a. In seiner Haltung seinen Mézenen und Gonnern gegeniiber dullert er sich vorbehaltlos

d,**® aber mit Emphase auf der Individualisierung.>"’

loben:

b. Er versucht Altes und Neues miteinander zu verbinden.’*® So gibt er der Religion®*

eine prominente Stelle in seinen Epigrammen, unterstiitzt die neue politische Situation

in GroBbritannien®® und den status quo in der gesellschaftlichen Ordnung®' und
verspottet alles, was sie untergribt.*>

In diesem Rahmen 148t sich auch erkldren, warum Owen die lateinische Sprache fiir

seine Dichtung gewdhlt hat: die lange Tradition des Lateinischen in der Literatur (in die er

sich selbst einreiht, indem er eine Parallele zwischen sich und Horaz und Vergil zieht) hat

natiirlich sehr dazu beigetragen. Noch mehr aber ging es ithm darum, auf die Wurzeln von

Grof3britannien und Wales zu Verweisen,353 als deren Griinder und Vorvater Brutus bzw.

Camber galt; im neu Vereinigten Konigreich ist unserem stolzen Waliser™

355

Latein die

angemessene gemeinsame Sprache,””” eine Sprache, die zudem tliber die Grenzen des Landes

345 JONES, “John Owen, Cambro-Britannus”, p. 139 sq., id.: “John Owen, Plas Du”, p. 219, DAVIES, Latin
Writers of the Renaissance, p. 50 sq., POWELL: «De Iohanne Audoeno, scriptore epigrammatum
Cambrobritannoy, p. 132 sqq.
346 Cf. GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 387 sqq.
7 Cf. z.B. VIIL78.
3 Cf. GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 390 sqq., WILLIAMS: Recovery, Reorientation and
Reformation, p. 447 sqq.
% Cf. WILLIAMS: Recovery, Reorientation and Reformation, p. 323-324, SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 22.
30 Cf. 2.B. 11.218, 111.6, 11137, 111.39, 11204 etc. Cf. HARRIES: “John Owen the epigrammatist: a literary and
historical context”, p. 26, 28, 32. Uber die »politische* Motivation Owens als Schriftstellers cf. oben,
Kommentar zu X.101 (cap. ILii).
B Cf. z.B. VIIL8S.
352 Uber die Kritik der gesellschaftlichen Situation bei Waliser Barden siche WILLIAMS: Recovery, Reorientation
and Reformation, p. 383 sq. Familie, Geschichte, Religion, nationale Identitdt werden bei ihnen gefordert: ibid.
p- 419, 452.
333 Cf. IV.273. Britannia.
Sicut eras in principio, sic nunc es et esto

Usque in saeclorum saecula semper. Amen.
34 11121, of. GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 405, 406 sq. Uber die diesen Stolz begriindenden
Uberzeugungen der Waliser siche WILLIAMS: Recovery, Reorientation and Reformation, p. 451 sqq.; cf. auch
JONES: “John Owen, Cambro-Britannus”, p. 138, 140, 143, MARTYN: t. 1, p. 2 sq., POWELL: “De Iohanne
Audoeno, scriptore epigrammatum Cambrobritanno”, p. 131.
355 Cf. IV.188. Cor unum, via una. Ad lacobum primum, regem Britanniae magnae etc.
Bis manibus duo sceptra geris, linguasque loquuntur

Quattuor imperii sub dicione tui.
Lingua Britannorum quamvis non una, cor unum est,

Unio regnorum sit modo facta trium.
Primus in orbe hominum divisit pectora Daemon; 5

Divisit linguas primus in orbe Deus.



hinausreicht.”>® Das Bediirfnis, sich mit der Tradition zu verbinden, um die Gegenwart zu
rechtfertigen und in die Zukunft fortzuschreiten, tritt stark zutage. Auch sonst 146t sich die
Tendenz Owens zur Grenziiberschreitung in seiner Sprache feststellen: er verwendet in seinen
Epigrammen neben dem Latein auch Volkssprachen, und zwar nicht nur Walisisch und
Englisch, sondern auch Hebréisch, Griechisch, Italienisch, Franzdsisch, Spanisch.3 37

John Owen diirfte seine beste Chance, sich als jiingerer Sohn seiner Familie

. . . 358 . . . . .
auszuzeichnen, darin erblickt haben,”” daBl er sich in den Dienst seiner adeligen und

koniglichen Patrone stellte; mit seiner Herkunft aus Wales, wo er sich schon in jungen Jahren

seines Lebens die Kunst der “Waliser Barden’ vermutlich angeeignet haben wird, mit seiner

359 . .
und die vom Geist der neuen

Ausbildung, die das lateinische Epigramm forderte
polistischen und religidsen Situation tief geprigt war, und mit seinem grof3en Talent hatte er
die beste Voraussetzungen, sich selbst ebenso wie seinen Patronen Ruhm zu schaffen, und die

Ideen, die er sich zu eigen gemacht hatte, zu verbreiten.

In diesem Rahmen glauben wir auch die Entscheidung Owens Seine Karriere
erkldren zu konnen, seine Karriere als Epigrammatiker anzufangen und als
zu beenden: die religids-politisch turbulenten ersten Jahre der Epigrammatiker

Regenschaft von Jakob I. haben wohl dazu gefiihrt (neben dem Ehrgeiz
des Autors fiir seinen personlichen sozialen Aufstieg), dal Owen seine
Karriere als Epigrammatiker im Jahre 1606, nach der

Pulververschworung von 1605, anﬁng.360 1612, in einer Zeit, in der

Latein wurde von den Walisern als Literatursprache verwendet; cf. JONES, “John Owen, Cambro-Britannus”, p.
130, GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 437.

3% Cf. HARRIES: “John Owen the epigrammatist: a literary and historical context”, p. 25-26, 28, 29, 31. Cf.
WILLIAMS: Recovery, Reorientation and Reformation, p. p. 467, DAVIES: Latin Writers of the Renaissance, p.
53. Als elitistisch interpretiert die prachliche Wahl Owens SLAVITT: Epic and Epigram, p. 5 sq. (cf. oben,
Kommentar zu VIII.100, cap. I: Die Schriftstellerische Tdtigkeit); seine elitdre Einstellung driickt Owen in
seinen Epigrammen aus, z.B. in I1I.1. WRIGHT und SINCLAIR meinen, dal Walisisch zu jener Zeit keine
geeignete Sprache fiir hohe Literatur war: A History of Later Latin Literature, p. 386. Bei BINNS hat die
lateinische Dichtung eine Sozialfunktion und steht im Dienst der koniglichen Politik: Intellectual Culture in
Elizabethan and Jacobean England, p. 34 sqq.

7 Owen war freilich als polyglott kein Einzelfall; cf. WILLIAMS: Recovery, Reorientation and Reformation, p.
425, 435.

%% Das ist wohl auch der Grund, warum er Jura studierte und sich religidsen Themen widmete; cf. WILLIAMS:
Recovery, Reorientation and Reformation, p. 430-431, 437, 467; cf. L. STONE: “Social Mobility in England,
1500-1700”, Past and Present 33 (Nr. 1) (1966), p. 35, 44-45.

339 Cf. LEACH: History of Warwick School, p. 126.

3% Die Pulververschwérung war die Kronung einer Reihe von turbulenten Ereignissen. Uber die Situation in den
Jahren 1602-1605 siehe z.B. OWEN: Wales in the Reign of James I, p. 85-86, S. R. GARDINER, History of
England from the Accession of James I to the Outbreak of the Civil War 1603-1642, t. 1, 1603-1607, London
1883, p. 143-144, 202, A. FRASER: The Gunpowder Plot. Terror and Faith in 1605, London 1996, besonders p.
37 sqq. p- 63 sqq. Cf. WILLIAMS: Recovery, Reorientation and Reformation, p. 473, 476. Die



wesentliche Fortschritte in der Stabilisierung der politischen und religiésen Situation im
Vereinigten Konigreich schon erreicht worden waren, scheint der Tod des Prinzen Henry von
Wales, Thronfolger und Hoffnung der Waliser und Briten,*®' entscheidend dafiir gewesen zu
sein, daB3 Owen seine schriftstellerische Téatigkeit -zumindest was die Verdffentlichung seiner

Epigrammen betrifft- beendete.

Pulververschworung sollte eine grofie Inspirationsquelle fiir die Literatur der Zeit sein: cf. BINNS: Intellectual
Culture in Elizabethan and Jacobean England, p. 457; Owen nimmt eine cher mildernde Stelle dazu (siche
111.39, 111.201-202), die mit seinem allgemeineren Vorzug fiir die via media im Einklang steht (cf. unten,
Kommentar zu IX.24 und X.49, cap. VLiii bzw. IILix; cf. auch cap. VI: Owen und die rechtgldubige Religion).
Cf. auch den relativ grolen Anteil an religiosen Epigrammen im dritten und vierten Buch Owens nach MARTYN
(t. 1, p. 10): siebzig aus zwei hundert acht bzw. einundvierzig aus zwei hundert sechsundfiinfzig, also fast ein
Drittel bzw. ein Sechstel der Epigrammen; hier soll auch nicht {ibersehen werden, daB3 die meisten Epigrammen,
die in der ersten Trilogie (1606) und wahrscheinlich auch in der Monobiblos aufgenommen wurden, schon in
fritheren Jahren verfaf3t worden sein diirften.

1 Cf. X.101, X.102, X.103. Eine Rolle dabei diirfte auch das ungliickliche Ende hinter Gittern (1610) der
vorigen Gonnerin Owens, Lady Arabella Stuart, gespielt haben; ihr, die in den turbulenten ersten Jahren der
Regentschaft von James I als sein Thronfolger angesehen wurde (siche OWEN: Wales in the Reign of James I, p.
69-71), hatte der Waliser Epigrammatiker seine Monobiblos gewidmet (1607).



I11. Soziale Organisation.

Die Einstellung Owens gegeniiber der Organisation der Gesellschaft, gegeniiber der
Familie und Verwandtschaft, der sozialen Schichtung, sozialen Beziehungen, sozialen
Gruppen, gegeniiber der Umwelt und zugleich der Okonomie, gegeniiber der politischen
Macht, dem Gesetz und der Sitte prigt sich in seinen Epigrammen aus. Er greift Fille aus
dem Leben auf, um den Leser zum Nachdenken anzuregen und eine Richtschnur aufzuzeigen,
besonders in den Gedichten liber Mediziner, Juristen und Theologen. Die Epigramme lassen
sich den folgenden Themen zuordnen:

i. Organisation von Zeit und Raum
i1. Die Frau in der Familie und in der Gesellschaft
iii. Die beiden Geschlechter und ihre Beziehung zueinander
a. Art der Liebesbeziehung
b. Unerlaubte Vereinigung der Verliebten
c. Voreingenommener Blick Owens auf die Stellung der beiden Geschlechter.
iv. Verwandtschaft
v. Soziale Schichtung
vi. Soziale Beziehungen
vii. Soziale Gruppen

viii. Stadt- und Landleben

ix. Recht
a. Familienrecht
b. Erbrecht
c. Sachenrecht
d. Schuldrecht
d. Strafrecht

e. Offentliches Rech
f.  Kirchenrecht
g. Uber das Recht im allgemeinen und den Eid

x. Wiederherstellung gestorter Ordnung in der menschlichen Gesellschaft: Mediziner,

Juristen, Theologen



i. Organisation von Zeit und Raum

Die quartalsméBige Einteilung des Jahres, die maB3geblich fiir die Tatigkeit des Hohen
Gerichtshofs war (sie galt auch flir Schulen und Hochschulen), regte Owen zu folgender

Betrachtung an:

VIIL.52. Quattuor Termini forenses.

Terminus a sancto princeps Michaele vocatur;
Legistam inprimis "Angelus iste iuvat.

Terminus hunc Hilari sequitur, nec nomine vano,
Causidicos hilares Terminus iste facit.

Causidicis instar *Libri Paschalis habendus 5
Tertius a sacro Paschate nomen habet.

Quartus habet Triadis titulum cur Terminus? Omni

Est in lite “Trias callida, nulla Monas.

Gemeint ist der jeweilige Vierteljahreszeitraum: a. Michaelmas Term (ungefédhr vom
St Michaels-Tag am 29 September bis vor Weihnachten), b. Hilary Term (nach Weihnachten
bis vor Ostern), C. Easter Term (zwischen Ostern und Pfingsten) und d. Trinity Term (nach
dem Sonntag Trinitatis).>*>

Der erste Terminus ist mit Michael verkniipft; der Erzengel Michael gilt als Richter
und als Trager der Gerechtigkeit. Als erste Assoziation stellt sich freilich das Bild des Engels
auf der englischen goldenen Miinze ein, und zwar mit Absicht des Autors; so erkldrt er selbst
Angelus in einer Anmerkung.

Der zweite Terminus ist mit dem heiligen Hilarius verbunden, der den christlichen
Glauben verteidigte, als Dogmatiker, Exeget und Hymnendichter; Owen spielt mit der

etymologischen Bedeutung seines Namens, um diesen Terminus (mit dem ersten Terminus

kombiniert) mit Geld in Verbindung zu bringen. Die Bedeutung des Namens Hilarius ist auch

* Effigies Arch-angeli Michaelis in nummo aureo Anglicano.

® Easter booke (Ester booke bei MARTYN 1aBt sich als Easter booke in der Edition DE QUERCUBUS: Londini
1622 lesen, cf. ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647; bei SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766 steht Caster booke).

¢ Cliens, Causidicus, Iudex.

32 Der Umfang der Zeitrdume schwankt; ,,Hilary Term™ und ,,Easter Term“ sind heutzutage die Zeit nach
Weihnachten und vor Ostern; die Bezeichnung dafiir ist an der Universitit Oxford ,Hilary Term* und in
Cambridge ,,Easter Term®.



auf Englisch deutlich; der Ausdruck keep Hilary term heilit auf englisch umgangssprachlich
auch froh sein.*®

Der dritte Terminus ist nach Ostern genannt und erinnert so an das Easter-book,
nidmlich das Geschiftsbuch der Kirchengemeinde, wo die Osterbeitridge der Gemeindeglieder
notiert wurden, wie es auch Owen in einer Anmerkung erwihnt.

Der vierte Terminus heilit nach der Trinitdt; Owen sieht in dieser Bezeichnung das
Triumvirat Klient, Rechtsanwalt und Richter ausgedriickt wund betont ihren
Interessengegensatz. Diese Dreieinigkeit 148t sich aber wegen ihres Streites nicht in eine
Monas aufldsen, so wie es bei der heiligen Trinitédt der Fall ist.

Die haufigere Bedeutung des Wortes terminus als rdumliche Grenze und sogar als

364

Schutzgottheit an einer Grenze,”  eine Bedeutung, die auch auf Englisch archaisierend

vorhanden ist,”® sowie auch die Stelle dieses Epigramms vor VIII.53°%:

Crux in Foro cauponario. Ad Christum.

Restat imago crucis, tua de cruce tollitur. Ecce,

Christe, cruci maior quam tibi constat honor.

und vor allem die Tatsache, daB8 es in Oxford St Michael’s Northgate gab®®’, fithren zum
Gedanken, daB Owen auch mit der ,,idealen rdumlichen Organisation des Marktes bzw. der
Siedlung spielt;*®® der umgrenzte Bereich eines Marktes wird so umschrieben als ein Raum,
in dem sich die soziale Organisation manifestiert. Die rdumliche Organisation dieses

offentlichen Zentrums der Siedlung verweist auf die Organisation des Gemeinwesens; die mit

3 Cf. OED, t. 7, p. 235, s.v. Hilary.

364 Serv. Verg. A. 9.446, Lact. Div. inst. 1.20.37-42, Liv. 1.55.3-4, 5.54.7, Ov. F. 2.641-642, Varr. L.L. 5.21.6;
cf. die Bedeutung des lanus, Gottes des Anfangs und der Grenze, als quadrifrons: August. De civ. Dei 7.8 (cf.
7.7, 7.9-10), cf. H. USENER: Kleine Schriften, Leipzig 1913, p. 348.

Cf. 11.13.1: Magnus in urbe deus Romana Terminus olim.

3 Cf. OED, t. 17, p. 806, s.v. terminus.

366 Siehe unten, cap. IV: (In)Kongruenz zwischen Form und Inhalt.

7 C. I. HAMMER: “Oxford Town and Oxford University” in The History of the University of Oxford, ed. T. H.
ASTON, t. 3, The collegiate University, ed. J. MCCONICA, Oxford 1986, p. 71.

38 Mit den vier fermini in die vier Himmelsrichtungen: Nord, Siid, Ost, West; cf. die vier Toren in Warwick: L.
T. SMITH (ed.): The itinerary of John Leland in or about the Years 1535-1543, t. 2, London 1964, p. 40-41 (58a-
b), cf. K. J. ALLISON, R. W. DUNNING und S. R. JONES: “The Borough of Warwick. Introduction” in A History
of the County of Warwick, t. 8, The City of Coventry and Borough of Warwick, ed. W. B. STEPHENS, London
1969, p. 427, 433, M. BIDDLE: “The Evolution of Towns: Planed Towns before 1066” in The plans and
topography of medieval towns in England and Wales, ed. M. W. BARLEY, London 1976, p. 20 sqq., HAMMER:
“Oxford Town and Oxford University”, p. 70-71; iiber die mdgliche zentrale Stelle des Markts in der Siedlung
siche L. BUTLER: “The Evolution of Towns: Planed Towns after 1066” in The plans and topography of medieval
towns in England and Wales, ed. M. W. BARLEY, London 1976, p. 39 sqq. Cf. die noch hdutige rechteckige
Form des Innenhofes in Oxford und Cambridge, der in Cambridge court heifit und in Oxford quadrangle: siche
SAGER: Oxford und Cambridge, p. 248 sqq., 69 sqq., cf. p. 148-149.



einem sakralen Element®®

ausgestatteten quattuor termini veranschaulichen die
Schutzfunktion der Grenze, wie das amburbale oder amburbium.>”® Auf jedem Fall haben die
quattuor Termini in diesem Epigramm neben dem irdisch-sdkularen auch einen sakralen
Charakter.

Der Raum des Gerichthofes, der die soziale Ordnung aufrecht erhilt, ist von der
Aktivitdat des Klienten, des Rechtsanwalts und des Richters sowie des Gerichthofs gepragt;
das Prozesswesen scheint das ganze Leben der Siedlung zu bestimmen; Owen enthiillt, wie
die urspriingliche Organisation, die dem Schutz der Siedlung durch Sakralisierung und
Legitimierung diente, in Streit und unlauteren Gewinn ausartet.

Fiir Owen spiegeln sich in der jahreszeitlichen (und in der rdumlichen) Organisation
der Siedlung innere Strukturen des menschlichen Zusammenlebens und ihre Zweckhaftigkeit;

das Interesse unseres Dichters ist auf das Handeln der Menschen gerichtet bzw. der

verschiedenen Menschengruppen im Rahmen ihrer sozialen Beziehungen.

Zum Gegenstand seiner Epigramme macht Owen die Art und Weise der Interaktion,
die Ubernahme und Verwirklichung der sozialen Rollen und Typen und die Qualitit der
Verhiltnisse, die, durch Sitte oder Gesetz bestimmt, die Sozialstruktur beeinflussen. Eine
zentrale Stellung nimmt hierbei die Frau in ihrer sozialen Position in der Gesellschaft ein,
mehr noch die Beziehung zwischen Mann und Frau als elementare Voraussetzung, die allen

verwandtschaftlichen Gruppenbildungen zugrundeliegt.

ii. Die Frau in der Familie und in der Gesellschaft

Der weibliche Charakter’”!

wird bei Owen holzschnittartig als niedriger eingestuft, er
gilt sogar als von Natur aus®’> minderwertiger; schon die Genesis zeige den Ursprung dieser

Verderbnis:

3% Die Zahl der Tore kann unterschiedlich sein; oft werden sie mit Kirchen versehen, wie in Oxford, Warwick
und Winchester: siche M. W. BARLEY: “Town Defences in England and Wales after 1066 in The plans and
topography of medieval towns in England and Wales, ed. M. W. BARLEY, London 1976, p. 68, 70.

370 petr. Cantor Verb. abbrev. 1.76, Fest. Verb. sign. (Paul. epit.) 5, s.v. amburbiales, cf. 13, s.v. amptermini; cf.
Lucan. 1.592 sqq., Serv. Verg. Ecl. 3.77, cf. LATTE: Romische Religionsgeschichte, p. 41 sq.

31 Cf. L. FRIEDLANDER, Darstellungen aus der Sittengeschichte Roms in der Zeit von Augustus bis zum Ausgang
der Antonine, t. 1, Leipzig 1922'°, p. 283 sqq.

7 Zur Einordnung John Owens in einer Tradition von Angriffen gegen das weibliche Geschlecht siche
SCHNEDITZ-BOLFRAS, p. 90-96.



IX.11. Creatio Mulieris.

Paulus Evangelium populo dum praedicat omni,
*Alloquitur nostrum, non muliebre, genus:

‘Orate o fratres’(at non ‘Orate sorores’)
Presbyter in missa, dum sacra mussat, ait.

Temporibus divisa suis dum singula strictim 5
Explicat, artificis numine facta Dei,

Qui bonus est, frustraque nihil nec inutile fecit;
Vidit (ait Moses) hoc Deus esse bonum.

Additur haec operi solemnis clausula semper,

Excepto, postquam femina facta fuit.

Owen ignoriert als Rhetor die Tatsache, daBl in der Bibel wiederum nach der

Erschaffung der Frau die Wendung viditque Deus cuncta quae fecit et erant valde bona’"

steht; so kann er sein Argument bilden, in dem er andeuten will, da8 Gott feminam frustra et
inutile fecit. Owen will keinen Zweifel zulassen, dall das ménnliche Geschlecht - nostrum...
genus - hoher steht.

1,”* obwohl er gelegentlich einrdumt, nicht

375

Die Frau erscheint bei Owen als ein Ube
jede Frau sei voller Fehler, sie konne auch tugendhaft sein.”” Von diesem von Natur aus

verdorbenen weiblichen Charakter existieren verschiedene Auspriagungen:

X.61. Helena et Penelope.

Tyndaris lliadem fama super aethera vexit;
Implet Odysseam gloria Penelopes.
Penelopes-Helenae morientur nomina numquam,

Haec quoniam voluit, noluit illa, rapi.

* nostrum... genus: Viri, Patres et Fratres.

313 Gn 1.31; cf. LOBER: besiehe aber den 31 vers des I. cap. Gen.

7 Cf. IX.34; cf. IX.54 wo die Frau mit dem Teufel als Schlange in Verbindung gebracht wird.
7 Cf. VIIL70a, X.98.



Owen verwendet den locus classicus einerseits fiir die vorbildliche Frau, Penelope,3 76
und andererseits Helena fiir den mythisch-literarischen Typ der Frau als Verkorperung der
Schonheit und des Reizes, mit der das Ungliick begann. Owen sieht in der virtus der Penelope
bzw. im vitium der Helena den Grund ihres Nachruhms. Diese Tugend der Penelope hilt er
aber fiir so selten, daB sie schon als seltsam gelten mug.*”’

Ahnliche Gedanken begegnen in VIII.31 bei Dido, der Verkdrperung des gattentreuen

Frauentyps:

Gerundia et Supina.

Di-do-dum Aeneas aberat, caruisse gerundis

Dicitur, et nullum nosse supina virum.

In diesem Epigramm verwendet Owen spielerisch die grammatischen Formen
Gerundium und Supinum und ihre wortliche Bedeutung, um die Treue der Dido zu schildern;
sie wird nicht als Tatsache dargestellt, sondern als Gerilicht und Tradition, wie das dicitur
zeigt.

In einem Wortspiel beschreibt Owen die Frau, die den Grofiteil des Tages im Bett

verbringt:

X.39. In Paulam, feminam lectissimam.

Miraris quare lectissima, Paula, voceris?

In mediam lectus te tenet usque diem.

376 Cf. 1V.197. Ad quandam gloriosam.

Uxori similis Menelai sis, vel Ulyssis,
Si cupis a sera posteritate coli.

Vivit enim vitium post funera, non modo virtus;
Vivit adhuc Helene, non modo Penelope.

311 1V.93. Prodigium.

Penelopea fides inter proverbia quondam,
Nunc in prodigiis possit habere locum.



Vor allem aber wird in Owens Epigrammen der Typ der unbestindigen Frau
geschildert:

IX.91. In quandam formosam instabilem.

Te rex astrorum decorat, regina gubernat;

In vultu sol, in pectore luna tuo.

Die Unbesténdigkeit der Frau zeigt sich im Vergleich mit den Phasen des Mondes; die
Frau sei dem Mondwechsel unterworfen. Verhalten und Charakter widersprechen dem
duBeren Bild; die Frau ist so schon, als erglidnze die Sonne in ihrem Gesicht. Die Sonne, mit
dem schonsten Gott des Altertums, Apollo, identifiziert, steht hier fiir die Schonheit; sie ist
aber eher mit dem Mann als mit der Frau verbunden. Zudem steht die Sonne mit Licht, mit
Christus und tiberhaupt allem Hoheren in Zusammenhang, der Mond hingegen ist mit dem
Irdischen und Niedrigeren verbunden.>”®

Im gleichen Sinn erkldrt Owen im Epigramm VIII.17 den instabilen Charakter der

Frau®” durch ihre Physiologie:

In Phyllidem™.

Solarem muliebris amor non durat in annum
Phyllidis; instabilem Phyllida luna regit.
Menstrua mente solet Phyllis, non corpore tantum,

Quovis mense pati; menstruus huius amor.

Was die Buhlerinen angeht, scheint Owen sich zwischen zwei Gedanken zu bewegen,;

zwar ist ihr Verhalten®®' abstoBend, doch kann ihr Anblick durchaus angenehm sein:

8 Cf. X.8.

7 LOBER notiert folgendes Sprichwort zu diesem Epigramm: Die Teutschen: Die Weiber seynd aus Flandern /
Lieben einen um den andern. Cf. Max. Taur. Serm. 30.3: Stultus sicut luna mutatur.

3% Phyllis begegnet in Epigrammen #hnlichen Inhalts bei Martial (10.81, 11.49, 12.65 etc.) und scheint oft als
weiblicher Name in der Literatur verwendet zu werden: cf. Verg. Ecl. 3.76, Hor. C. 4.11.3 etc. Cf. die mythische
Phyllis, geliebte von Demophon (Ov. Her. 2, A. A. 2.353, Rem. 55, 591, Prop. 2.24b.44 etc.) oder Acamas (Stat.
Th.3.173).

3B Cf. Ez 16.25: Ad omne caput viae aedificasti signum prostitutionis tuae: et abominabilem fecisti decorem
tuum: et divisisti pedes tuos omni transeunti, et multiplicasti fornicationes tuas, 16.31: nec facta es quasi
meretrix fastidio augens pretium.



1X.40. Merae Tricae. Ad ------ 382

. . . 383
Esse meras tricas meretrices, haud male dixti’™;

Scorta tamen raros™™* in cute Tpixac habent.

Gehduft finden wir in diesem Epigramm die Spielerei mit Worten: merae tricae-
meretrices, tricas und Tpiyac und vor allem die Zuriickfithrung der Bezeichnung scortum auf
die urspriingliche Bedeutung des Wortes: Fell, Tierhaut: die Buhlerin ist nach der weichen
abgezogenen Haut scortum benannt worden.”® Owen scheint eine mildere Haltung zu
Buhlerinnen einzunehmen, wenn er betont, da3 sie nicht viele Haare haben, was einem

groben Wesen entspriche.

iii. Die beiden Geschlechter und ihre Beziehung zueinander

Owen teilt im Epigramm VIIL.51 Frauentypen nach einer Eigenschaft ein, die er
jeweils als zentral prisentiert; die schonen Frauen sind beriihmt, die jungen sind siif}, die

klugen, scharfsinnigen Frauen sind beiflend witzig und wolliistig:

VIIL.51. Mulier.

Formosae sunt famosae, iuvenesque iocosae,

Ingeniosa, sagax femina, salsa, salax.

Diese Charakterisierung scheint wiederum auf die soziale Ebene abzuzielen; sie kennzeichnet
Verhalten und Position der Frau in sozialen Beziehungen, vor allem in ihrer Beziehung zum

Mann.

382 4d N.: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.

38 dixit: impr. ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647.

3% DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, MARTYN;
raras: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766. Obwohl zpiyag feminin ist, scheint
Owen das Adjektiv ins Maskulin gesetzt zu haben, wahrscheinlich weil die lateinischen Worter fiir Haar
masculin sind (pilus, capillus, crinis); in spateren Editionen wurde das Anakoluth korrigiert, wodurch auch ein
Homoeoteleuton entstanden ist (raras-tpiyog).

¥ Cf. A. WALDE und J. B. HOFMANN, Lateinisches etymologisches Worterbuch, t. 2, Heidelberg 1954°, s.v.
scortum (p. 497).



So wird das Verhiltnis zwischen Mann und Frau unter dem Blickwinkel des

Patriarchats gesehen:

X.9. Primatus maritalis.

Nocturnum imperium muliebre, virile diurnum est;

Regnat enim noctu Cynthia solque diu.

Dem Mann, der sich mit der Sonne identifiziert, gehoren die Aktivititen des hellen
Tages, wihrend die Frau im Reich der Nacht, wie der Mond, herrscht;3 8 die Tatigkeiten des
Lichtes gehen vom Mann aus, die der Dunkelheit werden dagegen von tierischen Instinkten
geleitet und fallen in die weibliche Sphére. Die archaistische Wortform diu, die ein
Homoeoteleuton mit noctu bildet, soll wohl auch den Sinn der Dauer mitumfassen, um den
Vorrang des Mannes zu bezeichnen.

Die Frau 1df3t den Mann entbrennen, obwohl sie selbst kalt wie das Meer™®’ ist:

VIIL.68. Frigus calidum.

Est mare frigidior mulier, tamen urit amantem,

Sic calx in gelidam iacta calescit aquam.

Dieses Oxymoron erldutert Owen am Beispiel des ungeloschten Kalks.
Bemerkenswert ist hier die Umkehrung bei der Prisentation des demonstrativen Teils; das
eigentliche Vergleichsbild wird als der durch den Vergleich illustrierte Gegenstand”™

préasentiert, als der zu erkldrende Teil. Wahrscheinlich will der Autor damit die Situation

36 Cf. 111.29. De natura et gratia. Ad Theodorum Price Theologum, cognatum suum.
Natura obscuram lucem, ceu luna, ministrat;

Sol quasi splendidius gratia lumen habet.
Cf. PsG 103.19-22: Fecit lunam in tempora: sol cognovit occasum suum. Posuisti tenebras, et facta est nox: in
ipsa pertransibunt omnes bestiae silvae. Catuli leonum rugientes, ut rapiant, et quaerant a Deo escam sibi.
Ortus est sol, et congregati sunt: et in cubilibus suis conlocabuntur.
Uber den Namen Cynthia mit der Bedeutung von luna cf. Ov. Her. 17.74, Lucan. 1.218, Val. F1. 3.558, Stat. Th.
1.576-577, Sil. 4.480. Cynthia hie3 bekanntlich auch die Geliebte von Properz (z.B. 1.1.1).
37 Uber das Meer als Motiv in der Darstellung der Liebe siche SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 132. Owen spielt hier
wohl mit der Humoralpathologie; frigus pait dem weiblichen Korper und calor dem ménnlichen: Macrob. Sat.
7.7.8-12.
3 Cf. H. LAUSBERG: Handbuch der literarischen Rhetorik. Eine Grundlegung der Literaturwissenschaft, t. 1,
Miinchen 1960, p. 420 (§ 845).



zwischen Mann und Frau als vorwiegende Tatsache pridsentieren und das Paradox als

natiirlich unterstreichen, indem er eine Parallelle vom Bereich der Natur gibt.

In den gleichen Umkreis gehort das Epigramm VIIL.75, bei dem der Name Galla wohl
auf die Bedeutung hindeuten soll, die auch im englischen Wort ,,cocky* (=keck, dreist,

frech)’® enthalten ist, eine Eigenschaft, die aber freilich meist bei Mannern anzutreffen ist:

In Gallam.

Ussisti me, Galla, videndo; tangere noli.

Nam si uras oculis, quid facias oculo?

Der Vergleich der Frau mit dem Meer wie in VIIL.68 ist auch im Hinblick auf ihre

Unbestiandigkeit zu sehen:

1V.90. Luna.

Te maris appellant undosi, Cynthia, stellam,

Nunc terram potius quam mare luna regit.

Trotz des schlechten Charakters der Frau und der Schwierigkeiten in der Ehe, ist es

fiir den Menschen hart, unverheiratet zu bleiben:

VIIL.27. De Virginitate et Coniugio.

Virginitas angusta via est; via latior autem

Coniugis. Hinc plures ingrediuntur eam.

¥ OED, 1. 3, s.v. cocky (adj.) (p. 423).



Die Keuschheit gilt nicht fiir alle, sondern nur fiir die, denen sie gegeben ist.>”° Aus
diesem Grund scheint Owen die eheliche Bezichung, die der Apostel Paulus zugesteht,™" als
minderes Ubel zu akzeptieren, wenn der Mensch nicht enthaltsam ist;*> denn die Begierde

bringt keinen Nutzen:

X.15. Ad amicum caelibem.

Ureris? Uxorem ducas, non expedit uri;

Coniugis in gremio mortificanda caro.

Im Pentameter wird die Ehe als mortificatio prisentiert; in der ehelichen Gemeinschaft
erlischt die bose Begierde, und so werden die Werke des Fleisches erttet;*” der Leib ist tot
um der Siinde willen;™* denn wenn man eine Ehefrau nimmt, siindigt man nicht: Si autem
acceperis uxorem: non peccasti.395

Jedoch werden solche Bedringnis des Fleisches haben;*° die Frau beraubt den Mann

oft seiner Kraft, die sich im Haar symbolisiert:**’

VIIIL.12. Dalila.

Samsonem rigidis spoliavit crinibus uxor.

Hoc nostro multae tempore sunt Dalilae.

Die Frau, mag sie dem Mann auch unterworfen sein,””® herrscht doch iiber ihn:

* Mt 19.10-12, 1Cor 7.
¥ [Cor 7.6 5qq., 7.9: Quid si non se continent, nubant. Melius est enim nubere, quam uri.
32 Dazu der coniunctivus concessivus: ducas.
3% Col 3.5: Mortificate ergo membra vestra, quae sunt super terram: fornicationem, inmunditiam, libidinem,
concupiscentiam malam et avaritiam.
Cf. II.11. De Remedio Amoris.
Igni subtrahito lignum (ieiunia servans);
A muliere sede (sicut ab igne) procul.
Si tuus istorum neutro consumitur ardor,
Uxor ducenda est: Haec est instar aquae.
3% Rm 8.10: corpus quidem mortuum est propter peccatum.
3 [Cor 7.28.
3% [ Cor 7.28: tribulationem tamen carnis habebunt huiusmodi.
7 Uber die Bedeutung des Haares siche H. BACHTOLD-STAUBLI, ,,Haar* im HDA, t. 3, col. 1258-1288. Cf. die
Behandlung des Themas in Epigrammen iiber Thomas More bei MARTYN: “John Owen on Thomas More”, p. 74
sqq.
3% Cf. 1V.242.2: Luna suam complet solari lumine sphaeram.



VIL.94. Anagramma.

Vox eadem gerere et regere est, omenque notandum,

Ut regat uxorem vir, gerat illa virum.

Durch dieses Anagramm wird die Beziehung zwischen Mann und Frau in ihrer
Komplexitit ausgedriickt; omenque notandum klingt an nomen omen an. Die gegenseitige
Verschrinkung der Herrschaft des Mannes und der Frau findet sich im ersten Korintherbrief:
Mulier sui corporis potestatem non habet, sed vir. Similiter autem et vir sui corporis
potestatem non habet, sed mulier>®° Die Ansicht Owens zu diesem Thema, cher irdisch-
weltlich-patriarchal orientiert, wird noch deutlicher im Epigramm X.25 ausgedriickt, wo das

eheliche Leben im Bild eines Schiffs** erscheint:

In uxorium.

Clavum in puppe tenes, at te tua scapha™" gubernat;
Quae gerit, haec eadem te tua cymba regit.
Diese Wahrnehmung der Bezichung zwischen Mann und Frau ist weit verbreitet; "
Owen spricht aus, was er fiir eine Tatsache hilt, um den Mann zur Vorsicht bei der Ehe zu
mahnen.
Jedoch gibt es im Zusammenleben von Frau und Mann eine Ungleichheit, die die Frau
zwingt, stets eine defensive Haltung einzunehmen, obwohl der Mann gar nicht immer auf

Angriff bedacht ist:

VIIL.72. Impar Congressus.

In promptu semper strictum Matho non habet ensem;

In promptu parmam Pontia semper habet.

39974,

40 Cf. das haufige Motiv des Staatsschiffs; KIRCHNER: Fortuna, p. 13.

“' DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, MARTYN; cymba: ELZEVIRIUS: Amsterodami
1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766 (Diplographie).

402 Cf. Hor. C. 1.2.19-20, Macrob. Sat. 7.3.19; cf. FRIEDLANDER: Darstellungen aus der Sittengeschichte Roms,
p. 280.



Die Worter ensis und parma konnen auch auf die minnliche bzw. weibliche Anatomie
verweisen; die Undhnlichkeit zwischen Mann und Frau wird in diesem Epigramm
hervorgehoben.

Das Zusammenleben mit einer Frau nimmt dem Mann seine Ruhe, die ihm nur das

Alleinsein zuriickgeben konnte:

X.32. Soli(ci)tudo. Ad Ponticum.

. . . 403
Nocte dieque aures feriens clamoribus uxor

Te tua solicitum, Pontice, semper habet.
Quid superest remedi? De soli(ci)tudine tanta,

Tertia dematur syllaba, salvus eris.

Diese ,,iiberfliissige* Gegenwart der Frau driickt sich auch in der &uBBeren Form des
Wortspiels aus; wenn man eine Silbe vom Wort solicitudo wegnimmt, oder wenn man die
Frau aus dem Leben des Mannes fortnimmt, wird der Mann geheilt, gerettet. Es gibt gegen
das Plaudern und Jammern der Frau kein Heilmittel, es ist kein Kraut dagegen gewachsen; die
Entfernung der Frau, ihre ,, Wegnahme*, wire die einzige Losung.***

Vor allem aber sind Frauen in ihrer Beziehung zu Ménnern lasciv:

VIIL19. In Pontilianam*®.

. . . 406 . .
Nupsisti undecimo™" cur, Pontiliana, Decembris?

Nulla magis nox est longa diesque brevis.

3 qures feriens clamoribus uxor: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622; aures

clamoribus uxor adimplet: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; aures clamoribus
uxor: MARTYN. Bei MARTYN ist der Hexameter unvollstindig; beide anderen Lesarten sind an sich plausibel;
wir bevorzugen diejenige, die in den dlteren Ausgaben steht.

% Cf. qui non litigat coelebs est: Hieron. Adv. Iovin. 1.28 (Migne PL, t. 23, col. 249 sq.), cf. Erasm. Adag., t.
I1.7, Nr. 3135.

405 DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; Pontilianum: MARTYN.

4 Am elften Dezember war nach dem julianischen Kalender die Wintersonnenwende; die gregorianische
Kalenderreform von 1582 setzte sich langsam durch. Erst ab 1700 iibernahmen die protestantischen Staaten den
(heutigen) gregorianischen Kalender; sieche K. MEIER: System der Zeitrechnung in chronologische Tabellen,
Berlin 1825, p. vii-viii, cf. H. MAIER: Die christliche Zeitrechnung, Freiburg 2000°, p. 28-29.



Der liisterne Charakter der Frau wird durch den Vergleich mit dem Mann betont:

VII1.80. Nox Britannica.

Dicuntur "minima contenti nocte Britanni;

Contenta est longa nocte Britanna frui.*"’

Eine Frau kann untreu sein, selbst wenn es ihr an Eleganz mangelt:

IX.51. Ad Perpennam.

Est tibi lunatae, Perpenna, parenthesis instar,
Inter cornua frons; dura parenthesis haec.
Dura metathesis haec, uxor tua prodiga carnis

Tota *kpéag totum te facit esse blcépag.

Die Umstellung bezieht sich einerseits auf das Anagramm xpéag » xépag und driickt
andererseits die Tatsache aus, daBl die Konsequenzen des Verhaltens der Frau allein den

408

Mann treffen.” Die Verkehrtheit der Beziehung wird durch den Namen Perpenna (der an

perperam=unrecht, unrichtig, falsch, filschlich anklingt) unterstrichen. Diese Folgen'”

konnte kein Mann ertragen:
VIIL49. In... cornutum.*"

Si natura daret tibi cornua, tollere posses;

Quod tibi nupta dedit tollere nemo potest.

Y luven. Sat. 2. (=2.161).
7 Cf. MARTYN: «De versibus quos Iuvenalis Audoenusque de Britannia scripserunt», p. 135-136.
* caro.
> cornu.
498 1.163. De cornibus. Problema.
Si quando sacra iura tori violaverat uxor,
Cur gerit immeritus cornua vir? Caput est.
Die Stirn des Ehemannes zwischen zwei Hornern scheint gleichsam in Parenthese, in Klammern, die an die
Form des Halbmondes erinnern.
49 Uber das Motiv der Horner cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 93 sqq.
410 In cornutum: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.



Der Titel des Epigramms /n... cornutum scheint anzudeuten, dal der Mann Toleranz
gegeniiber dem Verhalten der Frau zeigt; ein Verhalten, das zwar unertriaglich ist, dessen
Folgen aber auch niemand 4ndern kann: tollere nemo potest.*"!

Den Fall der Untreue gegeniiber einem viel dlteren Ehemann schildert Owen als
Problem; der Autor weist darauf hin, daf} so etwas erwartungsgemal leicht nachzuvollziehen

ist, obwohl der Mann selbst, nicht zufallig Paetus*'? genannt, es nicht sieht:
VIIIL.18. In Paetum, problema.

Non pater es, non, Paete, socer, non vitricus horum

Quos tua nupta tibi tot tulit. Ergo quid es?

Die Liebe macht oft blind, wenn auch die Zeitldufte einem solchen Verhalten nicht

gewogen sind:

VIIL.33. Ad quendam divitem.

Magnus amor tuus est, si multum hoc tempore dones.

Si multum credas, est tua magna fides.*"

Nicht immer 148t sich der schlimme weibliche Charakter im voraus erkennen, sondern

enthiillt sich erst spiter:
VIIIL.60. Agna ...Oxon.

Nupta senatori Benedicto, non bene dicto,

Credita quae fueras agna, reperta lupa est.

Der Name Benedictus steht in einem Spannungsverhéltnis zum Ungliick seines
Tréigers; aufgrund seiner sozialen Position (senator) ging er wohl bei der Auswahl seiner

Gattin besonders vorsichtig vor, und gerade wegen seines Status bekam er eine Frau, die sich

' Uber die Zweideutigkeit des Ausdrucks cf. Cic. Fam. 11.20.1: ipsum Caesarem nihil sane de te questum nisi
dictum, quod diceret te dixisse laudandum adulescentem, ornandum, tollendum,; se non esse commissurum ut
tolli possit.

12 Cf. Hor. S. 1.3.45.

13 Uber das Spiel mit den Begriffen der fides und des amor auf wirtschaftliche Ebene cf. VIII.93 und X.83.



zwar mit Namen Agna prisentierte, sich jedoch als das grausame Gegenteil erwies. Auch in
diesem Epigramm sind die Namen offensichtlich gezielt wegen ihrer Konnotation
ausgewdhlt; das Epigramm bezieht sich auf wirkliche Personen, wie die Erwdhnung des Ortes

Oxon(ii) oder Oxon(iensis) zeigt

Es kann aber auch vorkommen, dal} beide Partner verdorben sind:
X.63. In Paulam.

Usuris vir, Paula, tuus, tu corporis usu,

Vir victum quaerit faenore, tu femore.

In ihrem Verhalten scheint sich das Paar zu ergénzen (ausgedriickt auch durch einem
auf phonetischer Ebene zyklischen Schema im ersten Vers: wusuris-[corpolris usu) und
gleicher Qualitdt zu sein (Paronomasie: faenore-femore, Alliterationen: u, s, p, r, t, ¢ [q], v,
Epanalepse: fu, vir).*'* Es sind nur die beiden Seiten der gleichen Medaille.*'”

Owen wendet sich gegen den Mann, wenn diesem moralisches Versagen vorzuwerfen

1st:

X.73. In Dindymum.

Baccalaureus es vetita iam moechus in arte,

Dindyme, cum fueris leno, magister eris.

Dindymus ist bei Martial*'® der spado: vetita in arte. Owen spielt mit den von der
Universitit genommenen Begriffen baccalaureus und magister, um zu zeigen, wie
durchdringend die Verderbheit ist; magister ist ndmlich ein akademischer Grad, der zu
hoherer Leistung auffordert.

Solches Verhalten ordnet Owen dem weiblichen zu und versucht, das mit Hilfe der

Sprache zu interpretieren:

414 Cf. Mart. 8.35: Cum sitis similes paresque vita, | uxor pessima, pessimus maritus, | miror non bene convenire
vobis. Cf. Erasm. Adag., t. 11.1, Nr. 121.

15 Cf. die moralische Lockerung und MiBachtung des Wertkodes bei beiden Geschlechter im Epigamm IX.10.
#196.39.21,10.42, 11.81, 12.75.4, Didymus: 5.41, als leno: 12.43.3.



VIIL.25. Tergoris et dorsi etymologia.

Posteriora viri vox neutra Latina notavit

Utraque femineis moribus apta fuit.

Tergus-oris und dorsum-i sollten als minnliche Korperteile maskulin sein, weiblich
aber, weil sie mit weiblichem Verhalten einhergehen; die lateinische Sprache wihlt den
Ausweg des neutralen Geschlechts.*”” Das unzulingliche Einordnen der Warter in der

Sprache entspricht der Position der betreffenden Randgruppe in der sozialen Struktur.

Die soziale Ausstattung des patriarchalen Systems verleiht der Frau einen anderen
Status als dem Manne und bestimmt ihre Beziehung; in den diesbeziiglichen Epigrammen der

Trilogie wird das in den folgenden thematischen Bereichen verdeutlicht:

a. Art der Liebesbeziehung
b. Unerlaubte Vereinigung der Verliebten

c. Voreingenommener Blick Owens auf die Stellung der beiden Geschlechter.
a. Art der Liebesbeziehung

Ein KuB*"® ist in der angestrebten Liebesbezichung die erste Stufe, nach der ein Verliebter

trachtet:

VIII.11. Osculum.

Una trisyllaba vox inter celebratur amantes,
Quam sibi quisque sua vult ab amante dari.
Syllabe prima data est? Reliquae sine lite dabuntur.

Quae dedit os, culum non minus illa dabit.

417 Obwohl es hier wieder um Rhetorisches geht, scheint Owen anzudeuten, dafl weiblich und séchlich verwandt
sind.

% Uber die Umbildung von Deminutiven zu angeblichen Komposita siche SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 101 sq.
Uber den KuB und seine lateinischen Bezeichnungen nach emotionalen Inhalt siehe P. FLURY, ,,Osculum und
osculari. Beobachtungen zum Vokabular des Kusses im Lateinischen in Scire litteras. Forschungen zum
mittelalterlichen Geistesleben, ed. S. KRAMER und M. BERNHARD, Miinchen 1988, p. 150 sq. Cf. den KuB als
Wertgegenstand im Epigramm X.48.



Ist einmal der Anfang gemacht, kommt alles andere von selbst: Principium dimidium
totius.*"”® Die verschiedene soziale Position von Mann und Frau zeigt sich darin, daf von der
Frau Widerstand erwartet wird; Owen ist freilich gegeniiber einer Frau, die diesen Widerstand
aufgibt, negativ eingestellt.

In denselben Zusammenhang gehort folgendes Epigramm:

VIIL.41. Amica ad Gaurum.

A me nescio quae munuscula in aure rogasti,

Si munus-culum vis, tibi, Gaure, dabo.

Hierin driickt sich auch die Tatsache aus, daBl die Frau oft ihren eigenen Leib als
Entgelt fiir Geschenke einsetzt. Der Name Gaurus bedeutet den Prahler, eher im Sinne des
aufgeblasenen Mannes, der sich in seinen Beziehungen als diinkelhaft erweist.

Das heuchlerische Verhalten des Mannes gegeniiber Ehefrau und Freundin und sein

verdorbener Charakter enthiillen sich im Epigramm VIII.83:

In Carpophorum.

Cum ridente foris ridet simulator amica

Carpophorus, flet cum coniuge flente domi.

Owen spielt auf die Worte des Romerbriefs an: Gaudere cum gaudentibus, flere cum
flentibus.**® Der Name Carpophorus soll wohl auf die Sinnenlust und den Lebenswandel des

Mannes hindeuten.

b. Unerlaubte Vereinigung der Verliebten

Hier erscheint das verbreitete Motiv verbotener Liebesbeziehungen von Angehodrigen
bestimmter Gruppen, vor allem wegen ihrer sozialen Schicht und der bestimmenden Rolle der
Eltern bei der Wahl des Ehepartners. Dieses soziale Phdnomen ist in Epigramm VIII.66

thematisiert:

419 Cf. Hor. Epist. 1.2.40-41: dimidium facti, qui coepit, habet: sapere aude, | incipe. Cf. Erasm. Adag., t. 111,
Nr. 139.
0 Rm 12.15.



Pyramus et Thisbe.

Infelix nostrum paries divellit amorem,
Quam longe distat, quam prope noster amor!

21 wollten heiraten, doch die Eltern lielen das nicht zu. IThre

Pyramus und Thisbe
Hiauser lagen nebeneinander, nur eine Wand trennte sie; doch gesellschaftliche Umstidnde
schufen eine uniiberbriickbare Distanz, und die Geschichte endete ungliicklich. Solche
Probleme sind allbekannt und waren es sicher auch zu Owens Zeit, moglicherweise schwebte
ithm sogar ein bestimmter Anla3 vor; wir notieren die fast gleichzeitige Entstehung des
shakespearischen Werkes Romeo und Julia (1597);** jedenfalls diirfte es ein zu der Zeit oft

diskutiertes Thema sein*?.

c. Voreingenommener Blick Owens auf die Stellung der beiden Geschlechter

Der einseitige Blickpunkt Owens auf die Frau tritt durch ihre Einschédtzung als mit

Fehlern behaftet hervor:***

V111.46. Humanum est labi.

Terque quaterque die iustus cadit, ut lego scriptum,

At quoties, scriptum non lego, iusta cadit.

Der Mann irre sich sieben mal pro Tag,**> von der Frau wissen wir nicht, wie oft; ihre

Fehler und Siinde seien unzidhlbar. Owen ignoriert in diesem Fall die symbolische Bedeutung

21 Cf. Ov. M. 4.55-166. Uber die moralische Verwendung des Myths siche F. SCHMITT- VON MUHLENFELS:
Pyramus und Thisbe. Rezeptionstypen eines ovidischen Stoffes in Literatur, Kunst und Musik, Heidelberg 1972,
p. 28-65, cf. L. LIEB: ,,Pyramus und Thisbe” in der Enzyklopddie des Mdrchens, ed. K. RANKE et al., t. 11,
Berlin-New York 2004, col. 87-92.

#22 Cf. den Gebrauch dieses mythischen Motivs in Midsummer night’s dream (1600); cf. SCHMITT-VON
MUHLENFELS: Pyramus und Thisbe, p. 141 sqq.

23 Cf. die Rezeption des Myths in deutschen Volkslieder und Theaterstiicken vor allem im Zeitraum 1517-1623:
siche A. SCHAER: Die dramatischen Bearbeitungen der Pyramus-Thisbe-Sage in Deutschland im 16. und 17.
Jahrhundert, Schkeuditz bei Leipzig 1909, p. 21 sqq., cf. id.: Drei deutsche Pyramus-Thisbe-Spiele (1581-
1607), Stuttgart 1911, p. v sqq. Der Myth war so beliebt im 16. Jahrhundert, da3 er sogar in Géstebiicher der
Zeit zur Sprache kommt: siche M.-A. DELEN: ,Frauenalben als Quelle. Frauen und Adelskultur im 16.
Jahrhundert in Stammbiicher des 16. Jahrhunderts, ed. W. KLOSE, Wiesbaden 1989, p. 82.

424 Cf. WRIGHT: The love Poems of Joannes Secundus, p. 18, WRIGHT und SINCLAIR: A History of Later Latin
Literature, p. 390.



der Zahl Sieben als unendlich groB. Mit ,religidosen” Argumenten unterbaut er den Vorrang

des Mannes gegeniiber der Frau.

iv. Verwandtschaft

Das Netzwerk verwandtschaftlicher Beziehungen bildet die Keimzelle des
menschlichen Gesellschaftssystems; negative Seiten dessen werden von Owen konturiert,
offenbar in didaktischer Absicht. Die Verwandtschaft bildet ein kompliziertes Geflecht
kulturell bestimmter sozialer Beziehungen, die auf der Ehe beruhen; so spricht unser
Epigrammatiker {iber das Vorrecht der Erstgeburt, {iber Echtbiirtigkeit und die Legitimitét der
Abstammung, sowie iiber die eheliche Zeugung, aus der sich die Blutverwandtschaft ergibt.

Die besondere Stellung, die der Erstgeborene im Patriarchat einnimmt, ist bekannt:
VIIL.88. Contra illud quod vulgo dici solet, *Fratrem iuniorem seniore generosiorem esse.

426 . .

Autor™™ Adam generis, quo non generosior alter,
Nempe creatori proximus ipse suo,

Ergo proximior quo quis numeratur Adamo,

Hoc generosior est proximiorque Deo.

Owen scheint die vorgegebene Ordnung, die Primogenitur, als selbstverstindlich zu
akzeptieren, obwohl er selbst nicht der erstgeborene Sohn war;**’ der Erstgeborene ist
derjenige, der die sozialen Pflichten und Aufgaben fiir seine Familie zu erfiillen hat. Die
jingeren Glieder der Familie wachsen behiiteter im Schutzraum der Familie auf; hierauf
bezieht sich die sprichwortliche Redewendung des Titels. Owen verwendet die

Doppelbedeutung von generosus (von echter Abstammung - Adliger), um das Sprichwort in

425 Pry 24.16: Septies enim cadet iustus, et resurget, Lc 17.4: Et si septies in die peccaverit in te, et septies in die
conversus fuerit ad te, dicens: Paenitet me, dimitte illi, cf. Mt 18.21-22.
* The jounger brother the ancienter Gentleman.
426 gutor: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; Auctor: MARTYN.
711V.169. Un cadet. A younger brother.
Sum pauper? Non culpa mea est, sed culpa parentum,
Qui me fratre meo non genuere prius.
VI1.83. De seipso.
Sum, fateor, doleoque, minorum ex ordine fratrum;
Frater opes patrias et bona maior habet.



seinem Sinn umzukehren. Das ,,theologische® Argument stimmt mit einem Bild vom Ko&nig
iiberein, dessen Macht sich von Gott herleitet.
Gegen die Regelabweichungen bei der gesellschaftlichen Ordnung, was die

Abstammung betrifft, richtet sich das Epigramm VIII.91:

In Saracenum, atheum.

Afficit insipidum quasi fabula te sinus Abrae;

Malles in Sarae tu recubare sinu.

Wir finden hier die grundlegende soziale Institution der legitimen Ehe der illegalen
Abstammung und Verwandtschaft gegeniibergestellt; der Bezug auf den echten religisen
Glauben ist offenbar. Owen verteidigt die gesellschaftlich anerkannte Norm der Legitimitét,
die auch biblisch**® und patristisch untermauert ist, und zwar durch die Zugehérigkeit zur
Civitas Dei: Nos autem, fratres, non sumus ancillae filii, sed liberae, qua libertate Christus
non liberavit.*

Insipidus meint hier denjenigen, der das Wort Gottes nicht versteht;**® der sinus Abrae
steht fiir das Paradies;”' Saracenus bezeichnet sowohl den Moslem als auch allgemein
jemanden, der kein Christ ist; des weiteren jemanden, der nicht glaubt, also einen Gottlosen
(atheus). Die Voranstellung der beiden Worter, Saracenus-atheus, in der Uberschrift erweckt
beim Leser den Eindruck, als mochte Owen in diesem Epigramm den Makel einer
,2ungesetzlichen® (unehelichen) Geburt, die eine gleichberechtigte Teilnahme am sozialen
Leben verwehre, mit dem Abfall vom Wege Gottes verbinden,”? vom rechten Weg des

echten ,,sozialen* Lebens.

8 Gal 421-31, Rm 9.6-9: Non autem quod exciderit verbum Dei. Non enim omnes qui ex Israhel, hii sunt
Israhel, neque quia semen sunt Abrahae, omnes filii. Sed in Isaac vocabitur tibi semen, id est, non qui filiii
carnis, hii fiii Dei, sed qui filiii sunt promissionis, aestimantur in semine. Promissionis enim verbum hoc est:
Secundum hoc tempus veniam: et erit Sarrae filius, Dt 23.2: Non ingredietur mamzer, hoc est, de scorto natus, in
ecclesiam Domini, usque ad decimam generationem.

29 August. De civ. Dei 15.2, cf. 16.26, 16.32.

0 Bar 3.23: filii quoque Agar qui exquirunt prudentiam quae de terra est negotiatores Merrae et Theman et
fabulatores et exquisitores intellegentiae viam autem sapientiae nescierunt neque commemorati sunt semitas
eius, cf. PsG 13.1,52.1,91.7, Rm 1.21, 1.31, 2Cor 11.19, Eph 5.15, Tt 3.3, 2Pt 3.17.

Bl 1 16.22-23: Factum est autem ut moreretur mendicus, et protaretur ab angelis in sinum Abrahae. Mortuus
est autem et dives, et sepultus est in inferno. Elevans autem oculos suos, cum esset in tormentis, vidit Abraham a
longe, et Lazarum in sinu eius, cf. Mt 8.11. MARTYN (t. 2, p. 151) notiert ohne weitere Angaben, daf die
Wendung sinus Abrae, rabinischer Herkunft, in der Parabel von Reichen und Lazarus verwendet werde.

B2 Cf. August. De civ. Dei 15.2: Parit autem cives terrenae civitatis peccato vitiata natura, caelestis vero
civitatis cives parit a peccato naturam liberans gratia unde illa vocantur vasa irae, ista vasa misericordiae.
Significatum est hoc etiam in duobus filiis Abrahae, quod unus de ancilla, quae dicebatur Agar, secundum
carnem natus est Ismael, alter est autem de Sarra libera secundum repromissionem natus Isaac. Uterque quidem



v. Soziale Schichtung

In allen Lebensbereichen prégt sich der Unterschied zwischen den sozialen Schichten
deutlich aus, besonders in dem, was mit den drei Grundereignissen im Lebenzyklus -Geburt,
Hochzeit und Tod- zu tun hat; Owen legt den Schwerpunkt in unserer Trilogie auf die
Zeremonien des Bereichs, dem sich jeder Mensch unausweichlich konfrontiert sieht, nimlich

4

den Tod.*’ Bei dem Vergleich zwischen Reichen und Armen™* verweilt Owen bei den

schlimmen Verhéltnissen, denen der Arme*® auf der Erde ausgesetzt ist, und schildert die
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irdische acceptio personarum:

VIIL.98. Croesi et Iri Epitaphium.

Hic iacet, hic situs est Croesus sub marmore. Quaeris

Irus ubi iacet pauper? Ubique iacet.

Der Reiche besitzt ein prachtvolles Grab mit einem Grabstein, wie das hic iacet, hic

situs est andeutet, wihrend der Arme einfach irgendwo begraben liegt; oder er ,,wird
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unterdriicket”, wie LOBER es ausdriickt.”’ Dieses ubique iacet™® erinnert an das avopawv

yap émipavov maca yn tadoc™’ und kann so auch eine symbolische Bedeutung

einschlieBen, nimlich das freie jenseitige Leben des Gerechten;*® zugleich wird der

verdchtliche Blick, mit dem der Arme auf der Erde angesehen wird, betont.

de semine Abrahae; sed illum genuit demonstrans consuetudo naturam, illum vero dedit promissio significans
gratiam; ibi humanus usus ostenditur, hic divinum beneficium commendatur.
3 Uber die Heirat bzw. die Ehe siche IX.56.
% Irus steht fiir den Armen, den Bettler, und Croesus fiir den adeligen Reichen, cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 79
sq., SUTTON. Cf. II11.28, IV.62, IV.163, VIL.88, VII.41, II1.133. Cf. SUTTONS Anmerkung fiir I11.28.3.
3 Uber Reich und Arm mit Hinblick auf das jenseitige Leben siche auch IX.52, IX. 89.
B8 Lv: Non consideres personam pauperis, nec honores vultum potentis, Jac 2.1 sqq, Dt 1.17, 16.19, Prov.
24.23. Cf. X.84.
BT LOBER: wird unterdriicket. Pauper ubique iacet.
% Uber diese Fiigung, die einem Sprichwort gehdrt siche SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 79.
49 Thuc. 2.43.3. Cf. 111.81.4 : Patria ubique bonis, exiliumque malis.
0 Das irdische Leben des Armen kann auch als frei bezeichnet werden, wegen der Freiheit vom Materiellen; cf.
1V.228:
Ubiquitarii.
Tota patet tellus inopi, quacumque vagatur;
Pauper in exilio est nullibi ubique domi.



Die Tatsache des Todes bleibt fiir alle gleich;**' aber der Arme sicht sich von der
gesellschaftlichen Anerkennung ausgeschlossen;** Owen zieht eine Parallele zu dem zu

meidenden viertdgigen Fieber:
VIL.97. Iri Exsequiae.

Quartanae par est pauper, campana perempti

Pauperis in tacito funere nulla sonat.

Der Tod des Armen, wie auch sein Leben, bleibt ohne Resonanz; die Armut erscheint
wie eine Pest. Der Arme bleibt ungeehrt;** er wird marginalisiert. Die groBe Kluft zwischen
den sozialen Schichten ist die Ursache fiir das Streben nach einem hdéheren sozialen Status.
Owen wird nicht miide, den falschen Weg auf der sozialen Stufenleiter zu verspotten, der
allerdings von der gesellschaftlichen Realitét vorgegeben ist.

Ein Wortspiel verwendet unser Epigrammatiker, um die im Umkreis des Hofes

allgegenwirtige Raffgier und den Opportunismus zu verspotten:***

IX.1. Ad criticum Aulicum.

Nil distant labor atque labos, nihil arbor et arbos,

Idem honor est et honos: qui rapit ergo sapit.

Es geht hier wahrscheinlich insbesondere um den Kritiker,"® der selbst nicht
schopferisch sein kann; einen Hinweis dafiir liefern der criticus im Titel und die prominente
Stelle**® des Epigramms am Anfang des neuenten Buches. Das Wortspiel rapit-sapit ist eine

absichtlich falsche Analogie zu den phonetisch variierten, aber semantisch gleichen Formen

#1 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 79-80.
2 VI1.41. Iri et Croesi Epitaphium.
Divitis exiguum est Croesi discrimen et Iri

Pauperis. Hic tumulum non habet, alter habet.
3 Cf. Prv. 19.4-7: divitiae addunt amicos plurimos; a paupere autem et hii quos habuit separantur; testis falsus
non erit inpunitus et qui mendacia loquitur non effugiet; multi colunt personam potentis et amici sunt dona
tribuenti; fratres hominis pauperis oderunt eum insuper et amici procul recesserunt ab eo. Cf. Erasm. Adag., t.
I1.7, Nr. 3151: Mendico ne parentes quidem amici sunt. Cf. Ov. Tr. 1.9.5 sqq.
444 Cf. MILLER: “John Owen (1564-1622)”, p. 224.
45 Cf. 1V.262. Aulicorum par impar.
Non bene conveniunt, at in una sede morantur

Momus vituperans omnia, Gnatho nihil.
6 Uber die an den Anfang der Biicher gestellten Epigrammen cf. oben, Kommentar zu VIII.44, cap. I: Die
Schrifistellerische Tdtigkeit.



labor und labos, honor und honos; bei diesen beiden Wortern erscheinen » und s nicht als
Phoneme, d.h. nicht als bedeutungsdifferenzierend.
Die tiibliche Methode zum sozialen Aufstieg wird auch im Epigramm VIIL.6

verspottet, obwohl Owen nicht zum Angriff iibergeht:
Ad ------ Aulicum

Audacem fortuna omnis, cibus omnis edacem

Adiuvat; esse aliquid si cupis, aude et ede.

,Das Gliick ist dem Kiihnen hold“;*” Owen bringt hier spielerisch das alte
Sprichwort, das in der Barockzeit sehr beliebt war,**® in Verbindung mit GefriBigkeit und
Habgier; dazu triagt auch die phonetische Nidhe zwischen audax und edax bei, denn au wurde
damals in England als o ausgesprochen. Frech und habgierig mufl man sein, um am Hof
vorwirts zu kommen.

Eine Gelegenheit, die nicht verpalit werden darf, bietet sich dem Arzt am Hofe im

Friihjahr:

VIIL.61. Ad Aulum medicum Gratulatio verna.

Vere novo impuri renes et viscera purgant;

Gratulor, Aule, tibi: ver, tua messis, adest.

Das Motiv dieser Reinigung ist auch bei Moli¢re in Le Malade imaginaire (1673)
anzutreffen,*’ wo die Ubertreibung augenfillig ist; in diesem Licht wird auch die Ironie
unseres Epigrammatikers deutlich. Vom Aufstieg und Fall bei Hofe berichtet das folgende

Epigramm:

“7Ct. Verg. A. 10.284: audentis Fortuna iuvat, cf. Liv. 30.30.12, Ov. M. 10.586, F. 2.782, cf. Sen. Lucil.94.28,
cf. OTTO: Die Sprichwdrter und sprichwortlichen Redensarten der Romer, p. 144. Cf. aber auch IV.55:
Audaces Fortuna iuvat.
Femina fortunae similis formosa videtur,

Non amat ignavos illa, nec illa, viros.
8 KIRCHNER: Fortuna, p. 12.
9 CF IV.199. Aurum ex stercore. Ad amicum suum, D. Du. Tr. Medicum.
Aurum Virgilius de stercore collegit Enni;

Fecit Virgilius quod facit et medicus.

Cf. Herod. 2.77 von den Agypten: ovpuaiCovor tpeic nuépac €me&nc pnvoc €kaotov, &upétolat
Onpwuevor Ty VyLeiny kat kKAVopaot, vouiCovtes dmo TV TPpePOVTWY OLTiwV TACAC TAC VOOOUG TOIOL
avBpawmnotot yiveoOai; cf. Plin. N. H. 20.10, 20.14.



VIIL.4. Scala Aulicorum.

Nemo, gradus nisi per plures, ascendit in aula,

Ad descendendum plus satis unus erit.

Die Richtung der vertikalen Mobilitdt, das unabldssige Streben mit dem Ziel, nach
oben zu kommen, ebenso wie die Leichtigkeit, mit der die errungene Position wieder verloren
geht, werden hier von Owen unterstrichen. Der kleinste Fehltritt kann zum jdhen Sturze
fiihren; ein unwichtiger Mann, der dem Hofe angehé')rt,45 % kann es sich nicht leisten, sich mit

einem Michtigen anzulegen:

VIII.35. Pediculus.

Tu morsu me laedis, egoque infero mortem.

Est tua culpa levis, non nego, poena gravis.

Der Kreis sozialer Rollen und Stellungen schliefit auch folgende Epigramme ein:

X.74.4d G. T., 1606.

Servi discipulus cum sis dominusque magistri;

Felix es dominus, discipulusque miser.

Hier hebt Owen hervor, welches Gliick es bedeutet, einen verstdndigen Untergebenen

zu haben, aber auch wie miBlich es ist, wenn dieser der geistig Uberlegene ist.*”!

Der Opportunismus wird im Epigramm VIII.29 verspottet:

#3050 ist diese Allegorie zu verstehen; siehe V.94:

Pediculus Aulicus.

Blandus adulator per totam cursitat aulam,
Principis in primis nobiliumque fores;

A pedibus sic nomen habens, mala bestia totum
Infestat corpus praecipueque caput.

“®1Cf.1.144. 4d D. T.

Servus discipuli cum sis, dominique magister,
Invideo titulis et miseresco tuis.

Cf. Democr. frg. B 49: yaAemov dpxeoOat 0o xepeiovog (Schlimm ist es, von einem geringeren Manne sich

beherrschen zu lassen).



AdD.T.

Tu dominos sectare duos; mirabile dictu est,

Si vel utrique places tu, vel uterque tibi.

Owen scheint hier das biblische Nemo potest duobus dominis servire: aut enim unum
odio habebit, et alterum diliget: aut unum sustinebit, et alterum contemnet™’ auf die rein
irdische Ebene {iibertragen zu haben. Er betont, wie unbefriedigend eine solche von
Unaufrichtigkeit und Doppelziingigkeit geprigte Konstellation fiir alle Beteiligten ausfallen
muB.*® Unser Epigrammatiker spielt mit der klanglichen Ahnlichkeit der Wérter sectari und
sector, mit den Begriffen ,folgen“und ,spalten“. So scheint die Harmonie in den
zwischenmenschlichen Beziehungen mit den christlichen Werten und Richtlinien verbunden
Zu sein.

Einen weiteren Fall der Beziehung zwischen Untergebenem und Chef schildert Owen

im folgenden Epigramm:
VIIL.34. Ad duarum sororum parcissimarum servum.

Tres Parcae toto celebrantur in orbe sorores.

Expertus Parcas es, miser, ipse duas.

Owen spielt hier mit den beiden Bedeutungen Parcae -die Schicksalsgottinen- und
parcae -die kargen;”* das dem Untertanen bestimmte Geschick hat ihm gerade diese
Herrschaften ausgesucht, die sich unbeugsam zeigen, wie die Schicksalsgottinen Parcae. Der
Wertkodex spielt hier eine groBBe Rolle, indem der Geiz der Herrschaften betont wird; vor
allem aber verdeutlicht dieses Epigramm, welch groB3e Bedeutung fiir die Lebenstellung eines
Menschen seinem zugeschriebenen sozialen Rang zukommt, der hier als Schicksal priasentiert

wird.

2 Mt 6.24; cf. Le 16.13. Cf. die Komddie von Carlo Goldoni 11 servitore di due padroni (1745).
33 Sir 1.36-37: non sis incredibilis timori Domini et ne accesseris ad illum duplici corde; ne fueris hypocrita in
conspectu hominum et non scandalizeris labiis tuis, 2.14: vae duplici corde et labiis scelestis et manibus
malefacientibus et peccatori terram ingredienti duabus viis, 3.28: cor ingrediens duas vias non habebit
successus et pravicordius in illis scandalizabitur, 5.11: non ventiles te in omnem ventum et non eas in omni via
sic enim peccator probatur duplici lingua, Jac 1.8: vir duplex animo insonstans in omnibus viis suis. Cf. X.26.
4547 ap

LOBER: karge/Parcae.



vi. Soziale Beziehungen

Die Art und Weise der Beziehungen, die zwischen den einzelnen Gliedern der
Gesellschaft herrschen, bestimmen die Qualitit der Sozialorganisation und des
gesellschaftlichen Lebens. Deswegen rdumt Owen diesem Thema einen Platz in seinen

Epigrammen ein.

Gute Nachbarschaft bildet eine wesentliche Voraussetzung fiir eine gut

funktionierende soziale Ordnung:

X.70. In Festum.

Cum tibi sim per-fidus ego, mihi perfidus es tu;
‘Cur ita?’, respondes, proximus ipse mihi.
Proximus esto tibi, nollem mihi proximus esses;

Cur ita? Vicinos non amo, Feste, malos.

Deutlich artikuliert sich hier Kritik an der Unredlichkeit und Treulosigkeit in einer
sozialen Beziehung; der Name Festus bezeichnet wohl eine Person, die an einem sakralen
Zeremoniell teilnimmt, z.B. an einem Festessen; so unterstreicht der Name das ungeeignete
Verhalten des schlechten Nachbars®> und seine geringere Soziabilitit, die den Prozess der
sozialen Integration untergrabt und Reibereien nach sich zieht.

Ahnliche Gedanken finden wir in IX.28:

I1X.28. Castor et Pollux.

Concordes duo sunt in caelo sidera fratres;

In terra unanimes vix reor esse duos.

Fratres kann hier auf echte Blutsverwandtschaft gehen; Beziehungen zwischen
Geschwistern konnen sich manchmal problematisch gestalten.*>® Aber fratres kann auch

. . . . . 1. . 457 .
einfach den Mitmenschen bezeichnen, den Bruder im christlichen Sinne,”" den proximus.

3 Cf. Erasm. Adag., t. 11.1, Nr. 32.
4% 1 OBER: Besiche das 39. Epigr. lib. 3.



Unter das Thema ,,soziales Verhalten* gehort auch das folgende Epigramm {iiber die

Gastfreundschaft:

IX.60. In in-hospitales.

Assecla non ego sim domuum, non hospes earum,

In quarum foribus ianua limen amat.

Der bildliche Ausdruck ianua limen amat,™® der aus dem Bereich der Liebesdichtung
stammt, wird hier bei Owen ausgedehnt auf jegliche soziale Beziehung; dabei ist wohl vor
allem an die Beziehung zwischen Klient und Patron zu denken; letzter 14Bt oft seinen
Giinstling im Stich und zeigt damit ein unedles Verhalten.**’

Schmeicheln und Heuchelei heiBen den Menschen willkommen:*®°
IX.18. Verona, Placentia et Beneventum. Ad Italum.

Verona Beneventanam raro itur ad urbem;

Esto Placentinus, tu *Bene-ventus eris.

Die Schmeichelei stellt Owen hier der veritas entgegen. Der Titel fiihrt zunédchst auf

61 .
sondern diese

eine falsche Spur; es geht nicht um die genannten Stidte in Italien,®
illustrieren jeweils eine bestimmte Handlungsweise. Verona entspricht dem ehrlichen

Verhalten,462 Placentia dem schmeichelhaften*® und Beneventum dem willkommenen.*** Mit

BT Mt 18.19-20: Iterum dico vobis, quia si duo ex vobis consenserint super terram, de omni re quancumgque
petierint, fiet illis a patre meo, qui in caelis est. Ubi enim sunt duo vel tres congregati in nomine meo, ibi sum in
medio eorum.
8 Hor. C. 1.25.3-4: amatque / ianua limen.
49 Cf. FRIEDLANDER: Darstellungen aus der Sittengeschichte Roms, p. 230 sq.
%0 Solches Verhalten ist bei den Hoflingen geldufig:
IV.16. Aulicismus. Ad amicum aulicum.
Arrisit tibi rex? Ridebit et assecla magni
Regis, ut ad motum corporis umbra movet.
Perfricuit frontem rex? Aulicus illico vultum
Contrahit ut, cum sol occidit, umbra fugit.
Cf. LAURENS: L’ abeille dans " ambre, p. 521.
 Ben-venuto per tuto.
! 1 OBER: Drey Stddte in Italien.
421 OBER: Veritas odium parit, obsequium amicos. Ter. in Andr. Wahrheit bringet Haf3 (=Ter. Andr. 68). Cf.
unten, Kommentar zu 1X.19, cap. V: Zeit und Wahrheit.
93 1 OBER: ein Liebler. Veronensis raro Placentinus.
4% LOBER: Wilkommen. Der ist nicht willkommen/ der die Wahrheit saget.



dem Ad Italum des Titels mul} es ebenso eine andere Bewandnis haben; wahrscheinlich meint
es den unverfilschten und edelmiitigen Mann.*®> So aufgefaBt wiirde unserer Epigrammatiker
sich an den ehrlichen Mann wenden, der die Wahrheit ausspricht und deswegen

unwillkommen ist. 6

vii. Soziale Gruppen

In den Epigrammen werden Themen beriihrt, die mit der Gestalt der Gesellschaft zu
tun haben und im Zusammenhang mit ihrem Wertekodex stehen. So versucht Owen zu einem

distanzierten Verstdndnis fiir den Tod von Jugendlichen zu kommen:

IX.53. Mortis et Macelli apologia.

Mors nisi mactaret iuvenes laniique iuvencos,

Omnia stultorum plena boumque forent.

Owen stellt hier den Tod und den Schlidchter nebeneinander, was im Leser das Bild
vom Tode als Schnitter hervorruft. Zugleich zieht unser Dichter eine Parallele zwischen den
stulti,'®” in diesem Falle die unerfahrenen jungen Leute, und jungen Stieren.*®® Das Rindvich
gilt gemeinhin als dumm, ist aber von groBer Wichtigkeit, besonders fiir eine
landwirtschaftliche Gesellschaft. So versucht wohl Owen den frithen Tod junger Menschen,
auf denen die Dynamik der Gesellschaft ruht, zu rationalisieren.

Der sehr alte Mensch als Glied der Gesellschaft, der ihr nichts mehr anzubieten hat,

wird angegriffen:

45 Cf. Serv. Verg. A. 11.420: nam hoc dicit: habemus robur Italum, non Graecum militem, inertem et
dissolutum.
6 Cf. 1X.19.
7 Cf. Cic. Fam. 9.22.4: stultorum plena sunt omnia.
48 Cf. 1V.112. From the Wombe to the Tombe.
Nascitur in certam miserandus homuncio mortem,
Ut macer in campo bos, ut edatur, edit.



VIIL.76. In Linum decrepitum.
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Saturnum dictum memorant, quia sit satur annis.

Saturnum fieri te, Line, tempus erat.

Der Alte, der senex470, der nach einer Stellung in der Gesellschaft trachtet, die seinem
Alter nicht mehr entspricht, ist hdufig Gegenstand des Spottes in der romischen Komddie. In
diesem Kontext wird natiirlich die Weisheit, die mit dem Alter kommt, nicht erwéhnt:
saturnus wird ja auch als satur-nus (=vovc) interpretiert.'”' Verweist hier Owen auch auf die

Handlungsweise Saturns seinen Kindern gegeniiber, der danach trachtete, seine Machtstellung
in alle Ewigkeit zu sichern?

Der menschliche Verfall im Alter wird im Epigramm VIII.90 dargestellt:

Senex non est homo.

Risibile est animal iuvenis, mulierque puerque
Flebile; dedidicit siccus utrumque senex.

472 freilich mit

Owen verwendet hier das proprium des Menschen (risibile animal)
einer leichten Verschiebung: der somo wird mit dem Mann gleichgesetzt, so als gehorten die
Frauen und Kinder einer anderen Art (species) an und als werde der Gattungsunterschied zum
Jiingling durch ein gegenteiliges Merkmal hervorgerufen (sie sind weinerlich).*”> Hier duBert
sich wieder die bekannte Einstellung Owens gegentiber den Frauen, die an dieser Stelle auch

die Kinder miteinbezieht. Der senex aber wird von diesen drei Erschienungsformen des

49 Cic. N.D. 3.62: Saturnus quia se saturat annis, August. De cons. evang. 1.(23)34.

47 Der schon das hohe Alter erreicht hat: Sed. Scot. In Don. art. ma. 2 (374.20): Senex dicitur a diminutione
sensus, et plus positivus significat istius nominis quam comparativus, quia senior dicitur, qui intra senectutem
est, senex vero, qui ad ultimam iam pervenit aetatem. Uber den Namen Linus cf. unten, Kommentar zu X.59,
cap. IV: Arroganz.

T8 August. De cons. evang. 1.(23)35. Cf. VIIL79.

72 Mart. Cap. 4.348: nam nec ridere quisquam nisi homo potest, nec homo, cum voluerit, quantum in eius
natura est, ridere non potest, Boeth. In Isagog. Porph. 1.16 (ed. 1): et sit nobis genus animal, sit species homo,
sit differentia rationale, sit proprium risibile... species est homo, proprium risibile. quicquid ergo fuerit risibile,
hoc est homo, quicquid homo, hoc risibile, In categ. Aristot. 1, Migne PL, t. 64, col. 190: tertia proprii
significatio est, quae omni et soli et semper, ut risibile. Omnis enim homo risibilis est, et solum est animal homo
quod rideat, Guill. de Ockh. Sum. logic. pars prima, 23 et passim.

" Die Natur von Kindern und Frauen gilt als besonders humida: Macrob. Sat. 7.10.9, 7.6.16-18. Cf. die
stereotypische Betrachtung der Frauen und Kinder als zum Weinen geneigt, [V.257.7: Fertur et in teneros puer
et cito femina fletus.



. . 474
Menschseins ausgeschlossen; dem vertrockneten Alten, dem senex siccus, 7 mangelt es an

der unabdingbaren Vitalitit.*””

Nach verbreiteter Ansicht sind Vitalitit und Kraft mit dem Haar verkniipft:*’®

VIL.79. Anagramma. Ad Priscum, senem.

Cur non sunt, ut erant, crispi tibi, Prisce, capilli?

¢ . . . ’
‘Priscus ego nunc sum, qui modo Crispus eram’.

Wie so oft, ist Owen ein glinzendes Anagramm gegliickt; die Kraft des Alten, in

seinem Haar*"’

symbolisiert, ist mit den Jahren zuriickgegangen; gewonnen aber hat er an
Alter, an Erfahrung und geistigem Vermodgen. Owen scheint hier in erster Linie mit den
positiven Konnotationen von priscus zu operieren und das Alter zu loben, das die Probe eines
langjahrigen und erfahrungsreichen Lebens erfolgreich bestanden hat.*’® Zugleich flieBen die

479

Gedanken an die aetas aurea und an den Stammvater des Geschlechts*®® mit ein.

Bekanntermallen genieen ja die Eltern wegen ihrer reichen Lebenserfahrung hohes

% In diesem Epigramm tritt auch die Art, wie Owen mit Namen umgeht, am

Ansehen.
deutlichsten zutage: sie driicken fiir ihn ein wichtiges Merkmal der Person aus.
Eine weitere, der Fiirsorge bediirftige Gruppe, die nicht als besonders schopferisch

gilt, bilden die Blinden:

[X.6. Aequinoctium perpetuum. Ad caecum.

Aequa fluit noctique dies tibi noxque diei,

Non tamen aequator linea quaeque tibi.

47 Macrob. Sat. 7.6.19: senibus siccum corpus est, 7.10.8: ‘quia senecta’, inquit ille, ‘extincto per vetustatem
naturali calore fit frigida, et ex illo frigore gelidi et superflui nascuntur umores. ceterum liquor vitalis
longaevitate siccatus est; inde senecta sicca est inopia naturalis umoris, umecta est abundantia vitiosi ex frigore
procreati. Cf. Hor. S. 2.3.281-282, Mart. 10.5.16.

45 S0 bleibt dem Alten nichts als die Altersfiirsorge; cf. A. KOGL: ,Einkommen, Soziale Schicht und
Lebenslage im Alter. Grundnahmen zu einem differenzierten Lebenslaufansatz in Soziologie der Lebensalter.
Alter und Lebenslauf, ed. W. VOGES, Miinchen 1983, p. 106-107. Cf. Hbr 8.13.

76 Cf. VIIL12.

77 Cf. VIL105.

478 Cf. X.66 und VIIL.1.1-2. Cf. Verg. 4. 5.598, 6.878, 7.710, Hor. C. saec. 57-58, C. 2.3.21,3.21.11 etc.

" Hor. C. 4.2.39-40, cf. Ep. 2.1-2.

0 Wie L. Tarquinius Priscus: cf. Fest. Verb. sign. 282, s.v. Priscus Tarquinius.

1 Cf. K. J. PIEPER: Lebensalter als soziales Strukturmerkmal. Ein Beitrag zur Entwicklung einer soziologischen
Theorie der Lebensalter, Freiburg 1981, p. 51 sqq.



Die Blinden geben ein héufiges Ziel fiir die Satire ab als eine dem Spott preisgegebene

Randgruppe.*®

viii. Stadt- und Landleben

Das Ideal des Lebens in der Natur, das schon in der augusteischen Zeit seinen

literarischen Ausdruck gefunden hatte,** fehlt auch in Owens Epigrammen nicht:

VIIL.63. Ad Civem.

Febre laborantem decedere Phoebus ab urbe
Te iubet et caelo commodiore frui.

In tua rura redis urbanaque lucra relinquis;
Redditur in patrio pristina rure salus.

Sanus inopsque iterum Londinum, rure relicto, 5
Ire paras, iterum dives et aeger eris.

Pristina febris adest; dicat iam Phoebus utrum sit

Utilior: dives morbus inopsne salus.

Die Stadt verbindet sich traditionell mit Krankheit; die Provinz hingegen gilt als Ort
der Erholung und Genesung, aber auch der Armut, wihrend die Stadt mit einem angenehmen

Leben verkniipft ist.***

Die Gesundheit sollte eigentlich dem Leben in Luxus vorgezogen
werden.*®

Der Gegensatz zwischen fruchbarem Land und steriler Stadt, aber auch
die gegenseitige  Abhingigkeit beider Lebensweisen werden im  Epigramm

X.29 dargestellt:**

82 Bei Owen ist in diesem Epigramm aber auch, meines Erachtens, der Wertkodex zu erkennen; Blindheit
driickt den Mangel an distinctio bei dem Menschen aus (siehe unten, cap. IV: Geistiger Mangel-Wohlbefinden).
Eine andere Randgruppe behandelt Owen in den Epigrammen VIII.25 und X.73. Uber die Verspottung
korperlicher Defekte bei Owen cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 85-89.
8 Cf. FRIEDLANDER: Darstellungen aus der Sittengeschichte Roms, p. 468 sq.
48 Cf. MARTYN: t. 2, p. 151.
5 1 OBER: Cic. in offic. 1.2. malo valere, quam dives esse. (= Cic. Off. 2.88: valere ut malis quam dives esse).
Cf. die autobiographische Gedichte Martials: 10.58, 12.57.
6 11.194. Agrorum stercoratio.
Vile excrementum stercus, sed inultile non es;
Tu nutrimento das alimenta meo.



Londinum.

Urbs sterilis fructus agrorum in stercora vertit;
Fertilis in fruges stercora vertit ager.
Tu victum debes avido vitamque colono;

Debet stercoribus non minus ille tuis.

Owen setzt das ,,Konsumverhalten® der stddtischen Gesellschaft ab von der
Primarwirtschaft des Landes. Dabei wird ein Wirtschaftssystem erkennbar, das sich mit der
natiirlichen Umwelt im Gleichgewicht befindet. Diese Wertschéitzung ist schon aus der
Antike bekannt; sie findet sich z.B. in den Georgica des Vergils und in der dritten Satire
Tuvenals.*®’

Seine Wertschitzung des Landlebens und der Landwirtschaft 146t Owen auch im

Epigramm IX.67** durchblicken:

De Pane et Butyro.

Invenio nostrae veneranda vocabula linguae,

. b . . .
In Genesi *Bara, "Menin in lliade.

Owen ,adelt” gewissermallen Brot und Butter, die Grundnahrung gerade des
landlichen Lebens, indem er deren walisische Bezeichnungen mit verehrungswiirdigen
Texten zusammenstellt; Bara, das Wort fiir Brot, dem ja auch eine sakrale Bedeutung
zukommt, steht am Angang der Genesis, des ersten Buches der Heiligen Schrift; mit Menin,
dem walisischen Wort (menyn) fir Butter, beginnt die //ias, die am Anfang der gesamten
europdischen Literatur steht, gedichtet von Homer, der als der Dichter par excellence gilt. So

erklart Owen die Wichtigkeit dieser zwei Speisen, die zusammengestellt das ,,tigliche Brot*

7 Uber die »Konsumgesellschaft im Rom siche auch P. P. M. ERDKAMP: “Beyond the Limits of the
‘Consumer City’. A Model of the Urban and Rural Economy in the Roman World”, Historia 50 (2001), p. 333
sqq.

88 Cf. JoNES: “John Owen, Cambro-Britannus”, p. 139, POWELL: «De Iohanne Audoeno, scriptore
epigrammatum Cambrobritanno», p. 131.

* Bara prima vox Genesis.

b Mnviv prima lliadis. Bara autem Cambro-Brittanice panem, menin butyrum significat.



heiBen (bara menyn/ymenyn/(e)menyn),”

ndmlich das Wesentliche, was von grundssétzliche
Bedeutung ist. Im Hinblick auf englische Redewendungen wie ,,no bread and butter of mine*
und ,,the ties of bread and butterhood”, die ,nicht meine Angelegenheit“ bzw. ,.enge
Bindungen* bedeuten,”” wird in unserem Epigramm eine gegenseitige Bezichung hergestellt
zwischen dem Walisischen und den beiden anderen (neben der lateinischen) Kulturen und
heiligen Sprachen.*"

Im Epigramm IX.25 will Owen das System der Sprache mit dem Leben in der Stadt

oder auf dem Land verkniipfen:
Metaphora.

Naturae linguam corrupta scientia nescit,
Naturae voces lexica nulla notant.

Sensa figurato promit sermone colonus;
Gestit et urbano rusticus ore loqui.

Vita quoque492 ornatur variis, ut lingua, figuris;

Tota figurata est; vivimus ut loquimur.

Es sind eigentlich nicht die Metaphern,”” die hier verspottet werden, sondern die
Vorspiegelung, die sich aus der Verderbnis (corruptio) ergibt;** die Sprache ist gekiinstelt
und unecht, wie das Leben: pectoribus mores tot sunt, quot in orbe figurae.* Deshalb ist der
rusticus dem urbanus™® vorzuziehen. Die scientia, die hier wegen der Korruption angeklagt
wird, scheint die der Erbsiinde zu sein.

In den gleichen Zusammenhang gehort auch das Epigramm VIIL.87, in dem Owen
unter die Maske eines Marianus schliipft, als Parteiginger des Gaius Marius, des

kompetenten Heerfiihrers, der als rusticus angesehen wurde:

9 Cf. The Welsh Academy English-Welsh Dictionary, s.v. bread (p. 164), s.v. butter (p. 185) und Geiriadur
Prifysgol Cymru. A Dictionary of the Welsh Language, t. 1, s.v. bara (p. 256), t. 4, s.v. ymanyn, (e)menyn (p.
3775).

¥ OED, t. 2, s.v. bread and butter (p. 505-506).

¥ Cf. W. BERSCHIN: Griechisch-lateinisches Mittelalter. Von Hieronymus zu Nikolaus von Kues, Bern-
Miinchen 1980, p. 184.

2 LOBER: wird nicht nach der Natur gefiihret.

43 1 OBER: (verbliimte Art im Reden / wie die Redner wissen).

% Sap 14.19 : Ille enim volens placere illi, qui se adsumpsit, elaboravit arte sua, ut similitudinem in melius
figuraret.

3 0v. 4. 4.1.759. Cf. X.6.

46 Cf. Erasm. Adag., t. IL.5, Nr. 2291: urbanus aequi nil bonive cogitat; wenn auch das Sprichwort aus einem
MiBverstandnis des griechischen Vorbildes entstanden ist, zeigt dieser Eintrag von FErasmus die
Gedankenstromung der Humanistischen Zeit.



VIIL.87. Wichamicus.

Pompeianus ego non sum, non Caesarianus,

Non sum Sullanus; sum Marianus ego.

Fir seine Charakterisierung greift Owen hier zuriick auf die geschichtlichen
Ereignisse, die sozialen Zustinde und das moralische Verhalten am Ende der rodmischen
Republik: die jeweiligen Opponenten in den beiden Biirgerkriegen des ersten Jahrhunderts
vor Christus kommen zur Sprache, Julius Cisar und Pompeius,”’ Sulla und Marius. Das
Epigramm erinnert an die berithmten Worte im Traum des Hieronymus: Ciceronianus es, non
Christianus.**® Marianus bezeichnet hier wohl einen Anhéinger von Gaius Marius, den homo
novus, den Cicero, selbst ein homo novus, bewunderte; im Streit zwischen César und
Pompeius zogerte Cicero, Stellung zu nehmen. Indem Owen geistvoll diese Namen und
Begriffe ins Spiel bringt, mochte er jeden, der als Anhédnger von Wykeham galt (Wichamicus
im Titel), dem Begriinder von Winchester College und New College,*” vielleicht indirekt als
ciceronianus stilisieren.”” Marianus kann aber auch den Gefolgsmann der Gottesmutter
heiflen, der beide von Wykeham gestiften Bildungsinstitutionen gewidmet waren: St. Mary
near Winchester (Winchester College) und Seinte Marie College of Wynchester (New
College);™"" damit ist marianus gleich christianus. So gelingt es Owen ciceronianus und
christianus auf eine subtile Weise und nicht expressis verbis miteinander in Einklang zu

bringen. Wieder scheint er das modus vivendi in der Gesellschaft mit dem christlichen

“7Cf. 1IV.105.

% Hieron. Epist. 22.30.4.

499 Also den Studenten an diesen beiden Institutionen, bzw. sich selbst, der dort sein Studium absolvierte;
Wykehamists galten als Eliterschiiler; sie hatten ihre humanistische Bildung in Winchester gewonnen und nur
diese wurden bis zur Mitte des 19. Jahrhunderts in New College aufgenommen; sieche SAGER: Oxford und
Cambridge, p. 148.

3% Eine Rolle hier spielt wohl auch der Dialog von Erasmus Ciceronianus sive de optimo genere dicendi (1528),
der mehrere Editionen erfahren hatte im 16. Jahrhundert (siehe J. J. MURPHY: Renaissance Rhetoric. A Short-
Title Catalogue of Works on Rhetorical Theory from the Beginning of Printing to A.D. 1700, New Y ork-London
1981, p. 136) und auf dem J. C. Scaliger mit seinen Werken Oratio pro M. Tullio Cicerone contra Desiderium
Erasmum (1531) und Adversus Desiderii Erasmi Roterodami Dialogum Ciceronianum oratio secunda (1537)
antwortete. Uber die Debatte im 16. Jahrhundert iiber den Stil siehe J. W. BINNS: “Ciceronianism in Sixteenth
Century England: The Latin Debate”, Lias 7 (1980), p. 199-223. Cf. Petrarc. Fam. r. 21.10.9 sqq., cf. 2.9.9 sqq.
Eine Rolle hier diirfte auch der Gegensatz Owens zu Ramus, der ebenso ein Werk unter dem Titel Ciceronianus
(1557) verfalit hatte (cf. MURPHY: Renaissance Rhetoric, p. 248); Uber den Streit zwischen Ciceronianer und
Ramisten sieche W. S. HOWELL: Logic and Rhetoric in England: 1500-1700, Princeton-New Jersey 1956, p. 187.
SV LEACH: The Schools of Medieval England, p. 204, 207. Cf. MARTYN: t. 2, p. 151 und t. 1, p. 153 und SUTTON.



Glauben in Verbindung zu bringen: einfachere Leute (wie Marius in Vergleich zu Sulla) sind
glaubiger.”"

Ein weiteres Wortspiel scheint sich im Titel des Epigramms zu verbergen: der Name
Wich-am-icus im Titel endet mit der Buchstabenfolge amicus und deutet so die

freundschaftlichen Verbindungen im Epigramm an:’®

Wykeham und die Studenten von
Winchester College und New College und die Gottesmutter; Owen feiert in diesem
Epigramm seine Zugehdorigkeit zu beiden Gruppen: den Institutionen von Wykeham und vor

allem der Kirche, der diese unterstellt sind.

ix. Recht

Die normativen Regelungen und Wertungen im menschlichen Zusammenleben,
bestimmt vom positiven, politisch fixierten Recht, aber auch von informellen
Regulationsmechanismen, von Brauch, Moral, Sitte und religiésen Auffassungen, bilden
eines der wichtigsten Systeme sozialer Kontrolle; mit den verschiedenen Elementen der
sozialen Wirklichkeit verkniipft, mit Gruppen, Institutionen, sozialen Beziehungen und

Prozessen, nimmt das Recht einen bedeutenden Platz im Werk John Owens ein.”%

a. Familienrecht

Die Wahl des Ehepartners, die Griinde fiir einen Ehebruch, die erneute Heirat einer
Witwe, die Machtverteilung in einer Ehe und die Harmonie stiftende Funktion der ehelichen
Institution sind Themen Owenscher Epigrammatik.

Dem folgenden Epigramm 148t sich entnehmen, was als die typischen Merkmale einer

guten Gattin zur Zeit Owens galten:*"

92 2Cor 8.2 sqq., Mt 19.13-15, Mc 10.13-16, Lc 18.15-17.

3% Soll man dann nicht vielleicht in Wichamicus neben amicus das englische Interrogativpronomen which
(=wer) lesen?

3% Die Ausblidung Owens als Jurist hat dabei eine Rolle gespielt.

35 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 132-136, wo eine Vergleichung des Themas bei Autoren von der Antike zur
Neugzeit.



IX.46. Ad 1. P.

Graeco-latina sagax, sapiens tibi quaeritur uxor,
Quaeque figurate syllogizare sciat;
Quae cum maiorem praesumpserit atque minorem,
Ex male praesumptis urgeat ergo sequi.
Versata in parvis quae naturalibus olim 5
Virgo, magistra artis nunc sit in arte sua
Et respondeat ob-ponentibus omnibus una,
Cumque suo de omni disserat ente proco.
Tam rationalis mihi si contigeret uxor,

Mutarem tecum, si tua bruta foret. 10

Die Normen der fiir eine Ehe zu erfiillenden Voraussetzungen sind von den sozialen
und wirtschaftlichen Lebensbedingungen der Gesellschaft, bzw. ihrer einzelnen sozialen
Schichten, geprigt; die in diesem Epigramm erwihnten Gaben und Fihigkeiten einer Frau,
die ihr die besten Aussichten fiir eine ,,gute Partie* er6ffnen, weisen sie als Angehorige der
Oberschicht aus, da prinzipiell nur solche Frauen Zugang zu einer hoheren Bildung hatten: sie
besitzt gute Kenntnisse der klassischen Sprachen, der Logik,”*® der Naturwissenschaft, kurz:
sie ist eine magistra artium. In dieser Aufzdhlung der Merkmale der gesuchten Gattin lenkt
Owen die Aufmerksamkeit auf die in seiner Zeit haufige Halbbildung von Frauen, die sich als
gelehrsam ausgaben, und deren ,,Weisheit™ sich in AnmaBung, Arroganz, Ziererei und Getue
erschopfte. Einer solchen Frau, deren Typ im 16. und 17. Jahrhundert wohl weit verbreitet
50

war,”"” wiirde Owen eine ungebildete, lindliche Frau vorziehen. Zugleich taucht hier wieder

das Motiv der Gegeniiberstellung von Kunst und Natur auf.”*®
Eine wichtige Rolle spielte zur Zeit Owens -wie noch bis in die jiingste Zeit- die

Mitgift bei der Auswahl des Ehepartners:

3% Auch in der Sprache des Epigramms versucht Owen das Bild einer solchen Frau zu zeichnen, cf. LOBER:
ergo: derohalben. Das Schlufswort an einem Syllogismo oder Schlufrede.

97 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 136.

08 Cf. VIIL15, VIIL49, IX.25, IX.76.



[X.56. Ad Fanniam, nobilem, pulchram et pauperem.

Indotata viro locupleti nubere quaeris,
Fannia? Paupertas irrita vota facit.
Sis ortus generosa licet speciosaque vultu,
Sordidus externus ambit amator opes.
Prima categorias inter, substantia sola 5

Plus in amore potest quam genus et species.

Kritisch richtet unser Epigrammatiker seinen Blick auf das sozialkulturelle Phinomen,
dal} eine mit einer groen Mitgift ausgestattete Frau auf dem Heiratsmarkt hohere Chancen
hat als eine adelige und schone Frau. Geld dringt zum Gelde; es sind nicht edle Abkunft,

09 o . 510 .
sondern der duBere Reichtum,”” der fiir den

Verhalten oder das hiibsche Aussehen,’
schéndlichen, geizigen und unedlen Liebhaber zdhlt. Die substantia sei wichtiger in der Liebe
bzw. im Heiratsmarkt als das genus und die species; Owen leiht sich bei Aristoteles die
Begriffe, um seine Pointe anzubringen; er spielt mit der Doppelbedeutung des Wortes prima
(als Ordinalzahl oder im werthierarchischen Sinn), aber auch der Worte substantia (Substanz-
Vermdgen),”!! genus (Gattung-Abkunft) und species (Art-Aussehen).’'?

Doch auch Frauen richten sich bei der Wahl ihres Ehemanns nach dem AuBeren:

VII1.23. Paronomasia.

ludicat ex mento non mente puella maritum,
Non mens at sponsae menta minuta placet.
Pungi quam pingi mavult venus improba, semper

Peniculo penem praetulit alma venus.

3% Denn auch die kérperlichen Gaben sind fiir Owen hochwertig: siche IX.30.

10 Cf. Mt 6.19-21, Le 12.33-34, cf. Mt 23.27-28.

1 Die substantia wird als erste zwischen den aristotelischen Kategorien aufgezihlt. Cf. LOBER: Die Habe an
diesem Orte.

312 Cf. LOBER: praedicamenta ipsa, ut: Substantia, quantitas etc. Wie die Vernunft kiinstler wissen.



Die duBlere Erscheinung (hier dem Wortspiel zuliebe am ,,Kinnbart* festgemacht, der auch
einen Maler typisieren kann) ist im Urteil des Maddchens wichtiger als die geistige Potenz. In
der Liebe ist aber ein richtiger Mann wichtiger als Kunst und Kiinstlichkeit.’"?

Im Epigramm IX.34 tritt wieder Owens Abneigung den Frauen gegeniiber zutage; hier
behauptet er, eine Ehefrau zu haben sei in jedem Fall von Ubel, selbst wenn sie eine gute Frau

sein sollte:

Ad Pontilianum.

Uxoresne bonas binas tibi praestet, an unam
Ducere difficilem, Pontiliane, rogas?
Alterutrum si sit mihi ferre necesse malorum,

Quod minimum est, unam ducere malo malam.

Den bonas binas stellt Owen malo malam gegeniiber, sowohl inhaltlich als auch durch
die Wortgestalt. So verleiht Owen den Redensarten Ausdruck: praestat uni malo obnoxium
esse quam duobus und muliere nil est peius, atque etiam bona.>"*

Wie der ideale Ehepartner beschaffen sein soll,’"’ beschreibt Owen im folgenden

Epigramm:

X.49. Gravitas et Levitas.

Sint gravitas levitasque sibi contraria quamvis,
Sit grave nolo meum, sit leve nolo caput.
Quorum utrumque malum est, odi contraria, coniunx

Sit mihi nolo levis, sit mihi nolo gravis.

Dem pézpov wird auch in der Ehe als dem hochsten Wert der Vorzug gegeben. Owen
ist sehr sorgfiltig in seiner Wortwahl: das fiir beide Geschlechter giiltige Ideal wird hier
(grammatisch) in der ersten Person ausgedriickt. Owen schreibt aus einer

geschlechtsneutralen Ich-Perspektive, obwohl man tendenziell an den Autor selbst und an das

13 Venus improba weist auf den erotischen Sinn des Epigramms, wihrend venus alma nur Variation zu sein
scheint.

" Erasm. Adag., t. 11.7, Nr. 3136, 3135.

15 Cf. Mart. 1.57: Qualem, Flacce, velim quaeris nolimve puellam? | nolo nimis facilem difficilemque nimis. /
illud quod medium est atque inter utrumque probamus: / nec volo quod cruciat nec volo quod satiat.



maéannliche Geschlecht denkt; coniunx bezeichnet sowohl den Ehemann als auch die Ehefrau,

316 aufzufassen ist, ndmlich der

wiéhrend caput hier vielleicht als das Familienoberhaupt
Mann; so wiirde der Gesichtspunkt beider Geschlechter zur Sprache kommen. Mit contraria
meint Owen wohl die kontriren Gegensitze, die als These und Antithese zu einer Synthese
fiihren (Vers 1),”'7 aber auch die zu vermeidenden Extreme (Vers 3); Owen bewertet so
beides, Leichtigkeit und Schwere, bei beiden Geschlechter als Ubel, die man vermeiden soll.
Was gemdl} seinem Wertkodex zu bevorzugen ist, hat unser Epigrammatiker im Epigramm
IX.34 aus ménnlicher Perspektive ausgedriickt; hier finden wir eine geschlechtsneutrale
Aussage fiir die via media.

Owen duBlert sich auch in Bezug auf die Ehescheidung; sollte die Jungfriulichkeit, die

von der kiinftigen Ehegattin als selbstverstidndlich erwartet wurde, nicht mehr bewahrt sein,

so war das zur Zeit Owens Grund genug dafiir, da3 sich der Mann scheiden lieB3:

1X.39. In Pollionem.

Deseris uxorem. Quo iure relinquitur? ‘Ante
Coniugium a multis tacta probatur’, ais.
Coniugium prae-contractus, scio, non nego, frangit;

At prae-con-tactus, Pollio, non dirimit.

Quo iure deutet darauf hin, zwar daB die Ehescheidung wegen vorehelicher
Beziehungen der Frau sehr wohl Sitte war, daf sie aber kein staatliches Gesetz vorschrieb.
Nach dem Gesetz wiirde im Gegenteil der Kontrakt die Ehe brechen; Owen scheint sich hier
nach der im Christentum verankerten Einstellung gegeniiber der Ehe zu richten,’'® ndmlich
fiir ithren Schutz einzutreten, und sich gegen den Ehevertrag zu duflern. Durch das Wortspiel
der Paronomasie wird der Unterschied zwischen den beiden Begriffen, prae-contractus und
prae-contactus, sowie ihre Gleichheit, was das Ergebnis betrifft, hervorgehoben; fiir die

Gesellschaft fiihren sie beide zur Ehescheidung.

318 Bph 5.23: quoniam vir caput est mulieris.

17 Cf.1V.208. Christmasse and Midsommer.

Venit loannes aestivo tempore, Christus
Brumali; hic ignem praedicat, alter aguam.

Quam bene conveniunt *contraria flumina flammis!
Ignis peccatum purgat, et unda lavat.

aDuo Baptismi loannis et Christi.

S8 Cf. 1Cor 7.1 sqq.



Die Keuschheit der Frau wird in jedem Falle hochgeschitzt; eine Witwe wird als eine

gebrauchte Ware betrachtet:
VIIL.65. Vidua.

Uxorem viduam qui ducit, idem facit ac si
In Longa vestem quaerat ematque Via*"
Altera vestis uti magis est minus altera trita,

Sic viduarum aliae plus aliaeque minus.

Aus der Sprache heraus versucht Owen den ,,Unterschied zwischen Mann und Frau,

nimlich die Uberlegenheit des Mannes, zu rechtfertigen:

X.37. Coniunx.

Inferior cum sit quaevis matrona marito,
Unica cur sexum signat utrumque nota?
Cur aeque coniunx vir et uxor uterque vocatur?

Uxor enim non est aequa, at iniqua, viro.

Beide Partner finden sich unter dem Joch der Ehe und werden deswegen beide mit
dem Wort (nota) coniunx bezeichnet; trotzdem bleibt die Ungleichheit’™®® zwischen ihnen
deutlich bestehen, vor allem im Patriachat. Vielleicht mochte Owen auch darauf anspielen,
dal die Ehe fiir einen Mann ungiinstig sei;’?! iniqua wire dann als ,,feindlich, miflich*
aufzufassen.

Ganz besonders aber ist Owen darum bemiiht, den Vorrang des Mannes in der Ehe aus

der Theologie™* heraus abzuleiten:

319 MARTYN: t. 2, p. 151: ,,Die berithmte StraBe mit gebrauchter Ware*. Cf. LOBER: Longlane. Langland.
520
Cf. VIIL.72.
21 Cf. 1X.34.
22 Cf. 1Cor 11.8-9: non enim vir ex muliere est sed mulier ex viro. Etenim non est creatus vir propter mulierem
sed mulier propter virum. Cf. VIIL.46.



X.36. De primatu viri: Problema.

Cur Deus omnipotens ex coniuge condidit Evam?
Congeneri ne se diceret esse parem.
Si terra prognata foret, soror esset Adami

Seque parem fratri crederet Eva soror.

Indem Owen das Epigramm unter die Uberschrift ,,Problema“ stellt, 1Bt er seine Aussage als
Ergebnis genau durchdachter und sorgfiltiger Uberlegung erscheinen.
Wie sehr der Sinn der Ehe entstellt wird, wenn es an Liebe zwischen

den Partnern fehlt, spricht Owen in den Epigrammen IX.21 und X.26 aus:

X.26. Coniuges. Duo in carne una.

Corpore mixtorum nisi cor amor uniat, ambo

Non fiunt unus, sed fit uterque duo.

Durch den Mangel an Liebe wird die dem Mann und der Frau in der Ehe aufgegebene

Einheit*?

pervertiert, sie verkehrt sich ins Gegenteil und fiihrt zu einer Spaltung der
Personlichkeit der beiden Partner: fit uterque duo.”**

Von fehlender Liebe in der Ehe spricht auch Epigramm IX.21:°%

Amor coniugalis.

Plurimus in caelis amor est, connubia nulla;

Coniugia in terris plurima, nullus amor.
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Die Liebe einigt, aber im Himmel gibt es keine Ehe;” auf der Erde gibt es viele Ehen, aber

keine Liebe. Der Vergleich des himmlischen Lebens mit dem Leben in der Ehe unter dem

Gesichtspunkt der Liebe bringt die Ehe in einen Zusammenhang mit der Holle.”*’

53 Gn 2.24, Mt 19.5-6, Mc 10.8-9, cf. 1Cor 6.16, Eph 5.31.

24 Cf. Eph 5.28-29: Qui suam uxorem diligit, seipsum diligit. Nemo enim umquam carnem suam odio habuit:
sed nutrit et fovet eam, sicut et Christus ecclesiam. Eine dhnliche Spaltung haben wir im Epigramm VIII.29
gesehen.

>3 Uber dieses Epigramm und seinen sprichwortlichen Wert siehe auch SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 131.

326 Mt 22.30: in resurrectione enim neque nubent neque nubentur sed sunt sicut angeli Dei in caelo.



b. Erbrecht

Die Normen des Erbrechts basieren einerseits auf der naturbedingten Erbfolge der
menschlichen Generationen, spiegeln andererseits aber auch kulturell bestimmte soziale
Prozesse.

Im folgenden Distichon streicht Owen die Tatsache heraus, dal das Vermdgen erst mit

dem Tode des Erblassers seinen Besitzer wechselt:

VIIL.71. In Ponticum.

Nil mihi das. Donabis, ais, post funera. Quare

Non moreris? Bis dat, Pontice, qui cito dat.

,.Doppelt gibt, wer rasch gibt“;>*® Owen konstatiert, daB es dem Erben licber wire,
zum richtigen Zeitpunkt in den Besitz des Erbgutes zu gelangen, etwa zu Beginn seines
Lebens als Erwachsener, meistens also vor dem Tod des Erblassers. Das fiihrt zu Problemen
in der Beziehung zwischen dem Erben und dem Erblasser und haufig dazu, das der kiinftige
Erbe sich den Tod des Erblassers herbeiwiinscht. Durch die versbedingte kleine Pause am
Ende des Hexameters wird die Frage quare non moreris? in zwei Fragen aufgeteilt: quare?
und non moreris? So scheint es fiir einen kurzen Moment, als ob das Interrogativadverb
Quare sich auf die Tatsache bezieht, da3 das Erbe erst nach dem Tod des Erblassers vererbt
wird; das Enjambement enthiillt, wie grundlos diese Tatsache ist. ,,Non moreris* (als

rhetorische Frage statt ,,nonne moreris®) gibt die Antwort auf ,,quare; sich weigern, den

32T Cf. V1.52. Anagramma Uxoris.
‘Insaturabilie par sunt Orcus et uxor’, ait Rex,
Unius experiens, alteriusque sciens.
Quisquis in uxorem cecidit, descendit in Orcum;
Rite inversa sonant ucsor et Orcus idem.
V1.53. Responsio.
Nuncupor ucsor ego, non sim quasi coniugis Orcus,
Sed quia per totam sedula curso domum.
In muliere vir est ut in Orco Belzebub? Ergo
Infernum si sit foemina, vir Satan est.
Cf. auch VIIIL.95.
328 Publil. Syr. Sent. 16: Inopi beneficium bis dat, qui dat celeriter, cf. OTTO: Die Sprichworter und
sprichwortlichen Redensarten der Romer, p. 55, cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 120 sqq., wo dieses Epigramm und
ghnliche auch im literarischen Zusammenhang kommentiert werden. Cf. H. WALTHER: Carmina Medii Aevi
posterioris Latina, Proverbia sententiaeque Latinitatis Medii Aevi, t. 11.2, Gottingen 1964, Nr. 21721:
Plus me laetificat, qui dat mihi, quam mihi dicat:
cras dabo, cras reveni, cras geminabo tibi.



Besitz auf die Kinder zu iibertragen, hétte nur dann Sinn, wenn der Erblasser nie sterben
wiirde, oder sein Eigentum mit sich nehmen konnte. Die Pointe zeigt die Absicht des Autors
und wie er die Mechanismen der Gattung Epigramm verwendet: das Element der
Uberraschung (in der interrogatio ausgedriickt) dient zur Hervorhebung der Nutzanwendung
des Epigramms oder einer lehrhaften Aussage (hier ein allbekanntes Sprichwort).

Im Epigramm VIII.26 wird ein weiterer Fall des Erbrechts erortert, wenn ndmlich der

Tote kein Testament hinterlassen hat:

In intestatum Colinum.

Nil moriens, Coline, tuis das, omnia linquis.

Parcus eras vivens, parcus eras moriens.

Hier findet die Dynamik der Verwandtschaftbeziechungen ihren Ausdruck, die
gelegentlich dazu fiihrt, da die Aufteilung des Eigentums unter die Erben nicht mehr
rechtzeitig durch den Erblasser erfolgt.

c. Sachenrecht

Der Landbesitz ist immer wichtig fiir den Menschen gewesen. Er war seit der Antike
ein verlaBlicher Hinweis auf die soziale Schicht und Herkunft im Gegensatz zum Geld, das
erst in den letzten Jahrzehnten zu groBerer Bedeutung gelangt ist. Diesen Vorrang des

Landbesitzes dem Geld gegeniiber schildert Owen im Epigramm VIII.73:

De Agris et Nummis. Ad Pontilianum, Mercatorem.

Faenus habet certos omnisque pecunia fines,
At fundus fundo, Pontiliane, caret.
Fons plus quam cisterna valet, quam cistaque fundus,

Sit cisterna licet maxima, fons minimus.

Diese Hierarchie, in der sich das Gute abstuft, ist auch heute zu erkennen in den drei
Zielen, die ein Mann im Leben erreichen muf3: ein Kind zeugen, einen Baum pflanzen und ein

Haus bauen. Die alternative Fassung dieser dreifachen Lebensaufgabe, ndmlich ein Buch zu



schreiben statt ein Haus zu bauen, zeigt, da3 das Lebensziel vom zugeschriebenen Status
abhéngt: wenn man schon ein eigenes Haus als Familienerbe hat, mufl man etwas anderes
schaffen, etwas auf einer hoheren Ebene. Ein Buch schreiben zu konnen setzt eine
begiinstigte soziale Position voraus und erlaubt es, den Rang eines Gelehrten anzustreben.
,,Ein Haus bauen® bedeutet also im Grunde genommen, dal man kein eigenes Haus besitzt,
bzw. kein eigenes Land. Der Sinn, etwas dem Leben Inhdrentes zu schaffen — ein Sohn setzt
den Familienstammbaum fort, ein Baum hat ein langes Leben und ist wichtig fiir die
Landwirtschaft, an einem Haus baut man sein Leben lang und vermacht es dann den Kindern
— bildet auch den Hintergrund dieses Epigramms; Geld hat ndmlich nur einen
voriibergehenden Wert, der sich leicht andern kann, wahrend Landbesitz nie an Wert verliert,
jedenfalls nach der geldufigen Vorstellung.

Die Verbindung zwischen sozialem Rang und Landbesitz scheint der Titel ad...
mercatorem hervorzuheben; dabei konnen wir auch erkennen, da3 der Primdr6konomie der
Vorzug gegeniiber der Tertidrokonomie gegeben wird. Schon die sprachliche Form 146t die
hohere Bewertung von Grund und Boden dem Gelde gegeniiber erkennen: Paronomasie
(faenus-fines), Vergleich (fons-cisterna, cista-fundus), Parallelisierung (ager/fundus/fons —
nummus/faenus/pecunial/cisterna/cista) dienen diesem Ziel. Ein gutes Beispiel fiir die
Verskunst Owens ist die phonetische Spiegelung des im Sinne liegenden Chiasmus im dritten
Vers, wo die zwei Teile sinnvoll durch die Hephthemimeres gegliedert werden: fons plus
quam cisterna valet, | quam cistaque fundus. Die Alliterationen gewinnen so eine zusétzliche

Funktion im Epigramm.

d. Schuldrecht

Im Bereich des Schuldrechts fallt Owens Blick auf den Geldverleih, der das soziale
Problem der Zinszahlung einschlieft. Verschiedene Arten von Darlehen werden genannt,
ebenso Schuldurkunden und Tilgungsraten. Andererseits wird auch der dltere Brauch des
miindlichen Vertragsabschlusses hervorgehoben, als die Menschen noch einander vertrauten

und das chirographum oder die cera nicht notig waren:



X.6. Fides cerea.

Credebant nummos sine chirographo, sine cera

. . 529 . o7 .
Sin-ceri veteres; nunc™” sine utroque nihil.

Die figura etymologica ist hier sehr gut gegliickt. Cera im Wort sincerus ist freilich
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eher in der Bedeutung Schminke aufzufassen, also heit sincerus ungeschminkt,”” (im

iibertragenen Sinn) echt, aufrichtig; weil die Menschen nicht mehr so sind, brauchen sie fiir

331 Wir erkennen hier die

die Regelung ihrer Beziehungen und ihres Handels eine Urkunde
feste Uberzeugung und Einstellung Owens, die Zustinde in der Vergangenheit héher zu
schitzen als die seiner eigenen Zeit.

Die cera, die Wachstafel, wird als das Medium, das in den drei zeitgendssischen

Wissenschaften, in der Theologie, Jura und Medizin Verwendung fand, gepriesen:

1X.90. Cera.

Utiliter triplex ego sum, sacra, iusta, salubris;
A mystis, medicis, iuridicisque color.
Wachs zdhlt neben Wasser, Salz und Ol zu den Grundsubstanzen der
Sakramentalien.” Utiliter heifit nicht nur niitzlich, sondern auch auf gehérige Weise; der

weihevolle Charakter dieses Stoffes stimmt tiberein mit den hohen Inhalten der

3% DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; nun: MARTYN.

330 LOBER gibt eine andere Interpretion: Sinceri veteres. Sincerus, quasi sine cera (Honig ohne Wachs), damit ist
vielleicht wieder die Reinheit des Honigs gemeint, was aber wenig zur symbolischen Bedeutung des Honigs und
des Wachses pafien will.

331 Chirographum (=Handschrift, Handgeschriebenes) wird in der Geschiftsprache verwendet; so hieB eine
spatromische Urkunde (cf. Suet. Caes. 17.1, Calig. 12.2, Dom. 1.1, Gell. 14.2.7), aber auch eine bestimmte
mittelalterliche Urkundenart: ,Das Mittelalterliche Chirographum wurde in einer Verfallzeit des
Urkundenwesens ausgebildet. Wie bei romischen Syngraphae wurden zwei oder mehrere gleichlautende
Exemplare, entsprechend der Zahl der Parteien, ausgestellt, jedoch mit einer formalen Einengung: die
Exemplare wurden auf die gleiche, noch zusammenhéngende Tierhaut geschrieben; um diese
Zusammengehorigkeit zu documentieren, setzte man in den Raum zwischen den Schriftspiegeln ein Wort — am
haufigsten CHIROGRAPHUM-, einen Satz, ein Alphabet oder ein Ornament, und mitten durch diese wurde der
trennende Schnitt gefithrt. Daher hat jedes Einzelexemplar als Merkmal am Rande die zerschnittene
Buchstabenleiste oder das zerschnittene Zeichen (B. BISCHOFF: Mittelalterliche Studien. Ausgewdhlte Aufsdtze
zur Schriftenkunde und Literaturgeschichte, t. 1, Stuttgart 1966, p. 118; auf den Seiten 188-122 wird die
Geschichte des Wortes dargestellt); cf. Isid. Hisp. Etfym. 5.24.23.

Chirographum (=Handschrift, Handgeschriebenes) wird in der Geschéftsprache verwendet: cf. Isid. Hisp. Etym.
5.24.23: Chirographum. Cautio. Emptio et venditio et rerum commutatio atque contractus ex convenientia
veniens.

332 Cf. T. GANTNER: Geformtes Wachs, Basel 1980, p. 57.



Wissenschaft.”> Hier liegt auch die Symbolik der Zahl drei nicht fern, die die dreifache
Funktion der cera als von ritueller Bedeutung deutet.”* Durch diesen Gegenstand, das
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Wachs, das auch als Heilmittel bekannt ist”>> und bei Votivgaben fiir eine Heilung™®

Verwendung fand, wird zugleich eine enge Beziehung zwischen Theologie, Medizin und Jura
hergestellt, die unten besprochen werden soll.”’
Eine Begriindung fiir das soziale Phdnomen des Kredits bietet Owen im folgenen

Epigramm:

VII1.48. Faenatoris Apologia.

Quo mihi divitiae, si non conceditur uti?

Aera nitent usu, me iuvat usus opum.

Unser Epigrammatiker versetzt sich in die Person eines Geldverleihers; indem er das
in Umlauf gesetzte Geld in Parallele zu viel gebrauchten Gegenstdnden setzt, verweist er auf
den Glanz des Geldes; so rechtfertigt™® er mit einer philosophisierenden Betrachtung das

Ausleihen: Vom niitzen gleist das Gold.>*’

Das beim Handel zwischen Leihgeber und Kreditnehmer auftretende Risiko wird im

Epigramm VIII.30 geschildert:

Fides Mercatoria.

Quo solet esse fides minor in debentibus aurum,
In credente fides hoc solet esse minor.
Diruit innumeros hoc tempore mercatores

(Non tutum est hodie credere) sola fides.

53 7Zur Geschichte von Wachsschreibtafeln sieche E. MOsSER und H. KUHN: ,Wachs als Beschreib- und
Siegelstoff. Wachsschreibtafeln und ihre Verwendung™ in Das grofie Buch vom Wachs. Geschichte-Kultur-
Technik, ed. R. BULL, t. 2, Miinchen 1977, p. 786 sqq.

3% Uber die dreifache Gliederung im Werk Owens cf. HARRIES: “John Owen the epigrammatist: a literary and
historical context”, p. 30-31.

335 Cf. W. BRUCKNER: ,,Cera-cera virgo-cera virginea. Ein Beitrag zu ‘Waérter und Sachen’ und zur Theorie der
‘Stoftheiligkeit’, Zeitschrift fiir Volkskunde 59 (1963), p. 234.

336 A. HOCK: ,,Frithe Wachsvotive am Elisabethengrab in Marburg/Lahn. Ein Beitrag zum Alter des geformten
Wachses nach Mirakelprotokollen®, Zeitschrift fiir Volkskunde 59 (1963), p. 60 sqq.

337 Siehe unten, cap. ITLx.

>3 Dieses Epigramm nimmt eine Wertung auf und erinnert an das Epigramm X.88.

% Cf. LOBER.



Owen spielt mit dem Sinn des Wortes fides, um die Tatsache zu kommentieren, daf}
Héndler, die Kredit ohne Deckung geben, in die 6konomische Katastrophe gestiirzt werden
konnen; die fides, die den Menschen im christlichen Sinne rettet,540 kann sich in
sozialwirtschaftlich bestimmten Beziehungen als schidlich erweisen.

Die komplizierte und paradoxe Beziehung, die zwischen Geldgeber und Schuldner

wiéhrend und nach dem Geschift herrscht, beschreibt Owen im Epigramm X.46:

Ad Creditorem.

Est tibi qui debet servus, qui solvit amicus.

Debita qui non vult solvere quid? Dominus.

Dem Schuldrecht mdchten wir auch das Epigramm VIII.86 zuordnen:

Satis-datio et Satis-factio.

Vox in Caesareo sit iure satis-dare quamvis
Crebra, in pontificum iure satis-facere,
luristae satis accipiunt, at raro satis-dant;

Multa satis dicunt, raro satis-faciunt.

Owen bietet juristische Sprache auf, um die Juristen anzugreifen, die zwar das Gesetz

vertreten, selber ihm aber in ihrem Leben nicht folgen:>*' satis-dare (Sicherheit leisten,
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Biirgen leisten) fordert das Biirgerrecht™ auf, satis-facere (Genugtuung leisten, befriedigen,

sich verantworten) das kanonische Recht.’®

Die einander entgegengestellten Begriffe
accipere-dare und dicere-facere spielen die wichtigste Rolle in diesem Epigramm; obwohl
satis-dare (genug geben) und satis-facere (genug tun, genug leisten) vom Recht her geboten
sind -wie Owen in seinem Wortspiel behauptet- belassen es die Juristen bei den Worten, bzw.

bei den Versprechungen, und bieten keine Gegenleistung fiir den Lohn, den sie bekommen.

40 Mt 9.22: fides tua te salvam fecit, cf. Mc 5.34, 10.52, Lc 7.50, 8.48, 17.19, 18.42.

S Le 11.52: Vae vobis legis peritis, quia tulistis clavem scientiae, ipsi non introistis, et eos, qui introibant,
prohibuistis, cf. Mt 23.13, 3Jo 10.

2 Cf. z.B. CICiv., t. 1, Instit. 4.11 etc.

8 Cf. z.B. CICan. Decretal. Gregor. IX 5.39.7,9,13-15,22,27,28,34,36-37 etc. Cf. Act 24.10, 1Pt 3.15 etc. Cf.
LOBER: Versicherung und Genugthuung.



e. Strafrecht

Eine wichtige Frage stellt fiir Owen die Erziehung des Menschen zu einem niitzlichen

Glied der Gesellschaft dar; unter diesem Gesichtspunkt betrachtet er die Strafe:

VIIIL.20. Ad Frontonem, luris consultum.

Multa statuta noto poenalia, Fronto, vocari;
Quis titulum dederint praemia, nulla lego.
Publica res olim fulcris innixa duobus,

Abrogat haec aetas praemia, poena manet.

Strafe und Belohnung erschlieBen den richtigen Weg der Erziehung; dem ersteren
Begriff widmet sich das Strafrecht; fiir die Belohnung aber gibt es nichts Entsprechendes,
obwohl der Staat sich auf diese beiden pidagogischen Mittel*** stiitzt. Owen verurteilt hier,
daB seiner Zeit wenig an Belohnungen gelegen war.>*

Strafe ist jedenfalls unerlaBlich, um die Menschen umzuerziehen und die Gesellschaft

umzugestalten:

[X.14. De Poena et Culpa.

Doctores peccata inter non-entia ponunt.

Cur non peccati poena sit ergo nihil?

Der Bezug auf die Doctores weist darauf hin, dall es fir Owen um ein Thema der
Lehre und des Lernens geht. Die Einkleidung dieses Themas in eine Frage dient wohl der
[lustration: auf eine Verfehlung folgt mit Notwendigkeit eine Strafe, auch wenn erstere den
non entia>*® zugeordnet ist. Mochte Owen hier vielleicht andeuten, daB die Strafe eine

Erleichterung fiir die Seele ist, wie Plato in seinem Gorgias denkt?>*’

S LOBER: praemiis et poenis conservatur Respub. (Cic. Epist. ad Brut. 1.15.3: rem publicam contineri duabus

rebus dixit, praemio et poena). Cf. Isid. Hisp. Etym. 2.9.4-5: Omnis autem lex aut permittit aliquid, ut ‘vir fortis

petat praemium’: aut vetat, ut ‘sacrarum virginum nuptias nulli petere liceat’: aut punit, ut ‘qui caedem fecerit,

capite plectatur’... Legis enim praemio aut poena vita moderatur humana, cf. 5.19.1.

% In diese Richtung scheint auch das Epigramm IX.45 zu weisen.

48 LOBER: docent quidam, esse non ens. Cf. Thom. Aquin. In quatt. libr. Sentent. 2.ds37.qul.ar2.ra3: non potest

§14i7ci ens deformitas peccati, quae privatio quaedam est: privationes enim essentiam non habent in rerum natura.
479d.



Das Recht ist bekanntlich eine Form der sozialen Kontrolle und hat eine formative
Funktion, die oft einem Justizbeamten obliegt. Die geeignete Strafe fiir stratbares Verhalten

bleibt bis auf den heutigen Tag ein Problem:
VIIL.96. De poena Thaidis; problema.

Cur quae peccavit non tergo at pectore Thais,
Carnifici in poenam tergora nuda dedit?
At quia culpa praeit, sequitur sua poena nocentem,

ludex in poenam posteriora petit?

Um den Leser zum Nachdenken anzuregen, wihlt Owen fiir die Erorterung die Form
eines Problems; wenn Verfehlung und Strafe auf der gleichen Ebene liegen sollen,”*® warum
sollen die tergora (=Riicken) die Strafe fiir ein Verbrechen des pectus (=Busen) verbiillen?
Oder warum soll dann ein Irrtum des Herzens (pectus) korperlich gestraft werden? Thais™*’
war eine beriihmte Hetére. Unser Epigrammatiker scheint sich tiber die ,,spiegelnde Strafe zu
mockieren, aber gleichzeitig die Laster des Leibes den Fehlern des Herzens unterzuordnen; er
hilt sie fiir geistig-seelische Siinden,”” was auch erkldrt, warum er sie so heftig in seinen
Epigrammen angreift. Owen 148t in diesem Epigramm nicht durchblicken, welche Stellung er

gegeniiber der vom Gesetz bestimmten Strafe einnimmt.

f. Offentliches Recht

Gesellschaftspolitische Amter und Institutionen, die soziale Interessen und
Bediirfnisse ausdriicken und befriedigen, Fragen der Herrschaftsausiibung und ihrer
Befugnisse, sowie allgemein die Art der Regierung kommen in den Epigrammen 1X.71, X.75
und X.93 zur Sprache.

Die herausragende Rolle des Souverins kommt im folgenden Gleichnis zum

Ausdruck:

% Thom. Aquin. In quatt. libr. Sentent. 4.ds15.qul.ar4c.ra3: congruum est ut in quo quis peccavit, in hoc
puniatur.

¥ Menander hatte verfaBt eine Komoedie betitelt mit diesem Name ebenso wie Afranius. Thais begegnet oft in
Epigrammen erotischen Inhalts bei Matrial (3.8, 3.11, 4.12, 4.49. 4.84, 6.93, 11.101 etc.); cf. Ter. Eun. 91, 188,
190 et sparsim, Prop. 2.6.3, Ov. 4. A. 3.604, Rem. 383 sq., luv. 3.93.

0 Cf. August. De civ. Dei 14.3: anima peccatrix fecit esse corruptibilem carnem. Hier miissen wir notieren, daB
pectus einen korperlichen Teil bezeichnen kann, ebenso wie fergora und posteriora.



IX.71. De Grege, Rege et Lege.

Rex pastor, populique greges sunt, pabula leges;

Aeger, grex; medicus, rex; medicinaque lex.

Owen gebraucht hier die Parabel vom guten Hirten.”>' Pastores heiBen zudem im
Evangelium diejenigen, die Gott zur Ausiibung seines Hirtenamts berufen hat.’>* Die grex,”
die ecclesia, das Volk, mufl dem Gesetz Gottes folgen.554 Das Bild 146t sich durchaus auf das
Weltliche iibertragen: der Konig, dessen Macht von Gott hergeleitet wird, fithrt das Volk mit
Hilfe des Gesetzes.

Der Charakter und die Handlungsweise des Staatslenkers sind entscheidend:

X.93. Regis et Tyranni discrimen.

Quid ius sit, rex, atque pium, considerat aequus,
Quid iussit, memori in mente tyrannus habet.
lussa boni regis precibus praepono tyranni;

Cum rogat iste, iubet, cum iubet ille, rogat.

Das Thema der richtigen Staatsform hat die Philosophie seit der Antike sehr

beschaftigt.”>

Owen behilt die herkommliche Unterscheidung zwischen Tyrann und
Konig bei: die Tyrannis ist eine Entartung der Monarchie, deren wahre Form sich im
Konigtum auspréigt. Der Befehl des Tyrannen gilt als Gesetz, wihrend der Konig im Einklang
mit der Gerechtigkeit herrscht und seinen Untertanen einen wichtigen Spielraum an Freiheit
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1aBt. Der Tyrann hat nicht das Recht vor Augen; memori in mente’” hat er nur das, was er

selbst befohlen hat. Wiederum scheint Owen grof3en Wert der Abstammung beizumessen; als

! Jo 10.1-18, cf. Hbr 13.20.

2 Eph 4.11, 1Pt 5.1-4.

3 Cf. 1Pt2.25.

3% Jr 7.23: Sed hoc verbum praecepi eis, dicens: Audite vocem meam, et ero vobis Deus, et vos eritis mihi
populus: et ambulate in omni via, quam mandavi vobis, ut bene sit vobis, cf. Mt 19.17: Si autem vis ad vitam
ingredi, serva mandata, cf. Lc 25-28; Lv 3.11: in pabulum ignis et oblationis Domini; Mt 9.12: Non est opus
valentibus medico, sed male habentibus, Mc 2.17; Ex 15.26: Dicens: Si audieris vocem Domini Dei tui, et quod
rectum est coram eo feceris, et oboedieris mandatus eius, custodierisque omnia praecepta illius, cunctum
languorem, quem posui in Aegypto, non inducam super te: ego enim Dominus sanator tuus.

>3 Plat. Polit. 291e, 301c¢ sqq., Resp. 338d, 344a sqq., 544c sqq., Leg. 712¢ sqq., Aristot. EE 1241b, EN 1160b
sqq., Pol. 1279a sqq., Sen. Lucil. 90.5 sqq., Hugo S. Vict. Gramm. 9 : rex est modestus et temperatus, tyrannus
vero crudelis et abutens viribus in subiectos, et hac differentia secernuntur. Cf. Isid. Hisp. Etym. 1.31.1, 2.29.7,
9.3.19-20, Thom. Aquin. Summ. theol. prim. sec. qul05.ar1.ag5.

%% Cf. Cic. Planc. 80.



Usurpator mu3 der Tyrann immer um seine Macht flirchten und kann sie nur durch
Willkiirherrschaft und Zwang aufrecht erhalten, denn sie ist nicht durch eine koniglichen
Abkunft legimitiert; er ist ein Einzelherrscher, der ohne Erbrecht an die Macht gekommen ist,
wihrend der Konig schon in dem Wissen grof8geworden ist, dereinst sein Volk regieren zu
miuissen.

Die Staatsrdson wird im Epigramm X.75 kommentiert:

Ragion di Stato.

. . 557 . .
Regnum iuris erat™" recti respublica quondam,

At nunc ius regni regnat ubique novum.

Die Gerechtigkeit, die einstmals durch das Recht (iuris recti)™® gesichert wurde,
wurde durch ein ius novum ersetzt; das Neue wird traditionell abgewertet als Willkiir.”>® Die
Staatsrdson wird von Nicchold Macchiavelli (7 1527) in seinem Werk Il Principe erortert,
woher der Begriff Macchiavellismus stammt; der Begriff Ragion di stato taucht auch in der
Iconologia von Cesare Ripa auf;>® ein literarisches Werk von Giovanni Botero unter dem
gleichen Titel erlebte zahlreiche Auflagen von seinem Erstdruck 1589 bis zum Jahre 1598.°°'
Diese Frage der staatlichen Ordnung bildete also ein Diskussionsthema der Zeit und fand so

thren Weg in die Epigramme Owens.
g. Kirchenrecht
Zur Frage der kirchlichen Hierarchie nimmt Owen Stellung in der Form eines Riétsels

im Epigramm X.95; die gesetzliche Regelung des Zehnten und des Erstlingsopfers®®* werden

erortert in X.19 und X.21:

37 erat: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,

SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; eras: MARTYN. Eras verleiht dem Epigramm einen dramatischen Ton, weil es
eine Personifizierung und eine Apostrophe bedeutet; die Tradition der Lesart erat scheint doch stirker zu sein.
% Cf. Gregor. Magn. Moral. Iob 1.(30)42, cf. Petr. Dam. Epist. 38.

% Cf. August. Contr. litt. Petil. 3.(16)19: in calumniam praeiudicati criminis nescio quo novo et suo iure
convertat.

>0 C. RipA: Iconologia overo Descrittione di diverse imagini cavate dall’ Antichita et di propria inventione,
Roma 1603, p. 426-428.

31 G. BOTERO: Della Ragion di Stato, ed. C. CONTINISIO, Roma 1997, p. xxxix-xli.

2 Das Thema war aktuell zu Owens Zeit; cf. GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 116. Uber die
Bedeutung der Erstlingen und Zehnten im Alten und Neuen Testament fiir die hebrdische Kulturgeschichte siehe
O. EISSFELDT: Erstlinge und Zehnten im alten Testament. Ein Beitrag zur Geschichte des israelitisch-jiidischen
Kultus, Leipzig 1917, p.108-114, 131-133, 163-166.



X.21. Ius Decimarum et Primitiarum.

Omega et Alpha Deus; rerum petit ergo tuarum

lure sibi decimas primitiasque Deus.

Gott ist alles, das Alpha und das Omega;’® also alles gehort Thm, alles Gute stammt

von Ihm>*

und so verlangt Er mit Recht den Zehnten und die Erstlingsgaben der
menschlichen Giiter. Owen spielt wohl dabei auch mit der symbolischen Bedeutung der
Zahlen Eins und Zehn: Eins ist das Prinzip aller Zahlen und symbolisiert Gott als Schopfer,
ebenso auch die Einheit des ewigen Lebens,”® die Zahl Zehn ist vollkommen und bedeutet
die universitas, die Einigkeit der Kirche sowie auch das ewige Leben.’® Die alte Methode der

7 verwendet wurde, war auch in der Kirche
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Besteuerung, die schon in der heidnischen Antike
von Grofbritannien heimisch, nach géttlichem® und irdischem Gesetz.

Ein dhnlicher Gedanke findet sich im Epigramm X.19:

De Decimis. Ad Laicos.

Qui venit hinc fructus, fructus supereminet omnes;
Posterior nono est undecimoque prior.
Quam bonus en Deus est, sibi qui non exigit ipse

Plus decimo, vobis qui dedit ipsa decem!

Wie SUTTON schon feststellte, hat Owen das erste Distichon aus Ovids 73 ristia’ "
entlehnt, mit dem einzigen Unterschied: fructus statt fluctus. Die Stellung der Zahl Zehn nach

der Neun und vor der Elf weist wieder auf die allegorische Bedeutung der Zahlen; die Neun

5 Apc 1.8,21.6,22.13.

%% Cf. Jac 1.17: Omne datum optimum, et omne donum perfectum desursum est, descendens a Patre luminum.
%% H. MEYER: Die Zahlenallegorese im Mittelalter. Methode und Gebrauch, Miinchen 1975, p.107-112, cf. H.
MEYER und R. SUNTRUP: Lexikon der mittelalterlichen Zahlenbedeutungen, Miinchen 1987, col. 1 sqq.

56 MEYER: Die Zahlenallegorese im Mittelalter, p.142-145, cf. MEYER und SUNTRUP: Lexikon der
mittelalterlichen Zahlenbedeutungen, col. 591-614.

367 M. P. NILSSON: Geschichte der griechischen Religion, Miinchen 1967°, p. 134 et passim, LATTE: Romische
Religionsgeschichte, p. 215, 378.

368 Fx 2229, Lv 23.17, Le 18.12, Hbr 7.2 sqq.

39 Cf. MARTYN: t. 2, p. 153.

3701 .2.49-50: qui venit hic fluctus, fluctus supereminet omnes: / posterior nono est undecimoque prior.



ist ein Symbol der Unvollkommenheit,””" wihrend die Zehn, die, wie SUTTON anmerkt, die
Zahl der Gebote ist, als vollkommen gilt, wie schon gesagt; die Elf steht flir die transgressio
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legis.”” In X.19 steht Gott im Mittelpunkt; in X.21 der Mensch, insofern, daf} das Epigramm

an die Laien gerichtet ist; das scheint der Grund fiir die Anordnung der Epigramme in dieser
Reihenfolge zu sein.””
Den Regeln der Kirche hat jeder Christ zu folgen; denn der Glaubige ist der ecclesia

574
untergeordnet:

X.95. Mater Ecclesia.

Vos estis Christi fratres, ego sponsa salutor;

Fratria sum vobis. Cur vocor ergo parens?

Die Glaubige sind die Briider von Christus,”” dessen sponsa die Kirche ist;’’ das
wiirde heilen, daB3 die Kirche die fratria, die ,,Brudersfrau, Schwégerin®“ der Glaubigen ist.
Fratria wiirde infolge der Verschwigerung eine entferntere Verwandschaft bezeichnen; die
ecclesia aber ist die Mutter’’’, sie hat eine enge, parentale Bezichung zu den Glaubigen, ihren
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Kindern.””® Die Position dieses Epigrammes vor dem Epigramm X.96, betitelt De sectis, die

abgesicherte Interpretation der Epigramme IX.94 und IX.95°" und die allgemeine Einstellung

" MEYER: Die Zahlenallegorese im Mittelalter, p.141-142, cf. MEYER und SUNTRUP: Lexikon der
mittelalterlichen Zahlenbedeutungen, col. 581-590.

"> MEYER: Die Zahlenallegorese im Mittelalter, p. 146, cf. MEYER und SUNTRUP: Lexikon der mittelalterlichen
Zahlenbedeutungen, col. 615-620.

> Dazwischen steht das Epigramm X.20, das von Gott und der Welt handelt.

% Cf. August. Quaest. Evang. 1.18: nam simul omnes quibus constat ecclesia mater dicitur; singuli autem idem
ipsi filii appellantur. Ct. auch Eph 6.1: Filii, oboedite parentibus vestris in Domino: hoc enim iustum est.

> Mt 12.50: quicumque enim fecerit voluntatem Patris mei, qui in caelis est, ipse meus et frater et soror et
mater est, cf. Mc 3.33-35, Lc 8.21.

7 Cf. Eph 1.22-23: et omnia subiecit sub pedibus eius et ipsum dedit caput supra omnia ecclesiae, quae est
corpus ipsius; 5.22-24: mulieres viris suis subditae sint sicut Domino,; quoniam vir caput est mulieris sicut
Christus caput est ecclesiae, ipse salvator corporis. Sed ut ecclesia subiecta est Christo, ita et mulieres viris suis
in omnibus.

S Gal 4.26: illa autem, quae sursum est, Hierusalem libera est, quae est mater nostra; Apc 21.2: et civitatem
sanctam Hierusalem novam vidi descendenten de caelo a Deo paratam, sicut sponsam ornatam viro suo. Cf.
August. Serm. 65A 1. 136 sqq. (ed. R. Etaix, RB 86, p. 45): Vos autem, ait apostolus, estis corpus et membra
Christi. Interrogo vos, o membra Christi: Quae vos peperit? Respondetis: Mater ecclesia. Quomodo non est
mater ecclesia Christi quae parit membra Christi?, August. De s. virg. (2)2: Maria corporaliter caput huius (sc.
ecclesiae) corporis peperit, ecclesia spiritaliter membra illius capitis parit, cf. (3)3 sqq. (5)35, (6)6.

S Cf. August. In lo. epist. ad P. 2.3.1 (MIGNE PL, t. 35, col. 1998): Est autem mater Ecclesia; et ubera ejus duo
Testamenta Scripturarum divinarum.

37 Siehe unten, cap. VLiv. Cf. das Werk von Thomas Bilson, den Owen als seinen Lehrer rithmt (siche I1.25):
Difference betweene (sic) Christian Subiection and unchristian Rebellion, Oxford 1585 (siche W. T. LOWNDES:
The Bibliographer’s Manual of English Literarure, t. 1, London 1865, p. 204. Wir notieren die Anspielung an
die erste Rede von Jakob I. vor dem Parlament, in der er die romische Kirche als ,,unsere Mutter Kirche*
bezeichnete: J. R. H. MOORMAN: 4 History of the Church in England, London 1973°, p. 222.



Owens zum Thema Religion fiihren uns zum Gedanken, dal3 es hier nicht einfach um ein
geistreiches Epigramm geht: die briiderliche Beziehung zu Christus und die Verschwégerung
mit der ecclesia wiirde heiflen, daf3 der Glaubige eine hohere Stellung als die ecclesia hitte;
so wire er ihr keinen Gehorsam schuldig. Der Ungehorsam gegeniiber der Mutter Kirche aber
fiihrt den Menschen zum Abfall vom corpus Christi, zu Siinden®™ oder sogar zu Hiresien.”®'
Mit der Figur der interrogatio will, meines Erachtens, Owen nicht die Art der Beziehung
zwischen der ecclesia und ihren Kindern in Frage stellen; im Gegenteil konstatiert er die
Position und Rolle der Kirche im Titel des Epigramms; damit will er wohl den Leser zum
Denken herausfordern. Die Frage, die dem Epigramm einen offenen Schluf verleiht, findet
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im nédchsten Epigramm X.9 zwar eine indirekte, aber eine zutreffende Antwort.

h. Uber das Recht im allgemeinen und den Eid

Uber die Normierung des sozialen Handelns und die dadurch entstehende
VerldBlichkeit und Berechenbarkeit der Interaktionen fiir die Rationalisierung und
Modernisierung der Gesellschaft geht es in den Epigrammen VIII.16, VIII.22, VIII.45,
VIIL.50, VIII.54, VIIL.55, VIIL67, IX.27, wéhrend das Epigramm VIII.69 sich mit dem Eid
befalit.

Im Epigramm IX.27 versucht Owen wiederum durch kunstvolle sprachliche
Gestaltung seine Gnome zu stlitzen; dabei zeigt er, daB3 das Rechtsystem zu den Universalien
gehort, auch wenn es bei den verschiedenen Vdélkern unterschiedliche Formen annehmen

kann:

IX.27. De lure Anglico-Wallico-Gallico.

“Di-rectum Gallus, "cor-rectum Wallus, at’®® Anglus

Nomine lus “rectum simpliciore vocat.

%0 Cf. August. Epist. 34.3: prohibet hoc ecclesia, mater spiritalis; caeditur et ipsa, in sacramentis, quibus genuit
et nutrivit ingratum.

81 Cf. August. Ps. contr. Donat. 1. 268 sqq., De Bapt. 6.(2)3.

%82 Siehe unten, cap. VI.vii.

* Droit.

> Cyferaith.

8 DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; et: MARTYN; at ist eine lectio difficilior, die im Epigramm eine besondere
Stellung dem Englischen einrdumt.

¢ Right.



Dirigit errantes, lex lucida, corrigit omnes

Errores, iuris regula cuncta regit.

Owen bedient sich hier der Etymologie®® und der Assonanz, um die Funktion des
Rechts zu erldutern; wie LOBER anmerkt: ius heifit auf Romanisch (italienisch) diritto (auf

franzosisch droif), weil es die Irregefiihrten leitet,”®

auf Kymrisch cyf-raith, weil es alles
Falsche korrigiert,”® aber auf Englisch heiBt es einfach right, weil es (richtig) regiert.”®’ Im
Christentum ist die Einfachheit ein Wert, der mit der Wahrheit und der Gerechtigkeit
verbunden ist: custodi simplicitatem et vidi rectum.”™® Diese einfache Gerechtigkeit soll
regieren, um alles richtig zu ordnen: simplicitas iustorum diriget eos.”® Das Englische wird
hervorgehoben, denn nach dem ZusammenschluB3 von England, Schottland und Wales zum
Vereinigten Konigreich (GroBbrittanien) ist England der vorherrschende Landesteil, aus dem

die Regierung kommt. Das Gesetz, lex, ist das Auge des Staates, bzw. der organisierten

Gesellschaft:

1I1.196. Oculi Reipublicae.

Lex et religio iunxerunt foedera, pravas

Haec hominum mentes comprimit, illa manus.

Als Auge des Staates mufl das Gesetz licht sein: Lucerna corporis est oculus. Si fuerit
oculus tuus simplex: totum corpus tuum lucidum erit.”*® Die ,Richtschnur™®' des Gesetzes
regiert alles: luris regula cuncta regit.

Wortspiele verwendet Owen wiederum, um die Gleichartigkeit der beiden

juristischen Hochschulen Inner Temple und Middle Temple zu zeigen; ** obwohl sie sich dem

38 Cf. Quint. Inst. orat. 1.6.1: rationem praestat praecipue analogia, nonnumquam et etymologia.

% LOBER: auf Welsch diritto, quod dirigit, fiihret.

¥ LOBER: quod corrigit errantes, befert, riihret.

37 LOBER: Recht, oder richtig, quod regit, regiret. Cf. auch JONES: “John Owen, Cambro-Britannus”, hier p. 139
¥ PsH 36.37, cf. 3Rg 9.4: in simplicitate cordis et in aequitate, 1Par 29.17: scio Deus meus quod probes corda
et simplicitatem diligas, Prv 20.7: iustus qui ambulat in simplicitate sua, Jb 1.1: et erat vir ille simplex et rectus
ac timens Deum, 1.8: homo simplex et rectus et timens Deum, 12.4: deridetur enim iusti simplicitas, 31.6:
adpendat me in statera iusta et sciat Deus simplicitatem meam, PsH 24.21: simplicitas et aequitas servabunt me
quia expectavi te, 77.72: qui pavit eos in simplicitate cordis sui.

% Pry 11.3, cf. 11.5: iustitia simplicis diriget viam eius.

3% Mt 6.22, cf. Le 11.34; cf. Sap. 5.6: Ergo erravimus a via veritatis, et iustitiae lumen non luxit nobis, et sol
non est ortus nobis.

*' LOBER.

92 Cf. GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 144.



Namen nach unterscheiden, veranschaulicht er mit Hilfe eines komplizierten Syllogismus,

daB die beiden Institutionen dhnlich sind; denn das Innere und das Mittlere sind gleich:

VIIL.54. Duo luris consultorum Collegia, Templum Medium et Interius, idem esse.

Ambo eadem domus estis, idem ius ambo studetis.
Inter-ius medium est, interiusque nihil.
Quae media est, eadem magni res intima mundi;
Interius centro nam nihil esse potest.
Templum igitur Medium medium licet usque vocetur, 5

A Templo differt Interiore nihil.

Der gleiche Gedanke offenbart sich auch im nichsten Epigramm, wo Owen vor dem
Hintergrund der religidosen Konnotation, die dem Namen der Hochschulen anhaftet (Middle

und Inner Temple), argumentiert:

VIIIL.55. De iisdem.

Parlamenta duo vobis, chorus at sacer unus,
Culinae’® vobis, ara sed una, duae.

Ad cenam vos sacro idem vocat ore Magister,
Non cornu vos ad prandia cogit idem.

Vestra nec inspirat duo cornua spiritus idem. 5

Unica mens animat corpora vestra duo.

Indem Owen mit Templum spielt, das einen geweihten Raum bezeichnet und der

gemeinsame zweite Teil des Namens der beiden Hochschulen ist, und indem er mit Begriffen
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aus der religiésen Sphére arbeitet (chorus sacer, ara, cenam, sacro ore, Magister, cornu™ ",

spiritus), weist er auf die anerkannte institutionelle Qualitét der beiden juristischen Institute

sowie auf den sakralen Charakter, den das Recht fiir die menschliche Gesellschaft besitzt™”.

% Culinae... duae: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini
1622, MARTYN; atque focus... duplex: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER, Basiliae 1766.

3% Cf. Ape 9.13: et sextus angelus tuba cecinit; et audivi vocem unum ex cornibus altaris aurei, quod est ante
oculos Dei.

% Die Lesart focus duplex fithrt in diese Richtung. Focus duplex brichte auch den aus Lukan bekannten
Gedanken der Zwietracht ins Spiel: 1.549-552: Vestali raptus ab ara / ignis, et ostendens confectas flamma



Das Wort culina kann natiirlich als Kiiche wortlich oder metaphorisch verstanden werden;
soll es an eine herablassende Haltung eines Studenten aus Oxford den beiden Hochschulen
gegeniiber denken lassen, wie es durch ,,Was briitest du aus?* zum Ausdruck kime?°*®

Uber das ungehorige Verhalten der Richter geht es in den folgenden Epigrammen:

VIIIL16. In Gallia®” .

Fungitur officio rarus sine munere iudex;

Cur nisi quod sanctum munere munus emit?

Durch die Uberschrift wird klar, daB die Polemik allein Frankreich gilt; eine so
allgemeine Beschuldigung des britischen Rechtssystems wére fiir den normbewuften Lehrer
Owen undenkbar, denn eine Institution von solch elementarer Bedeutung darf nicht so
grundsitzlich verurteilt werden. Allerdings kann ein bestimmter Typ, der ungerechte Richter,

durchaus verurteilt werden:

VIIL.22. In Festum, ludicem iniustum.

Quod ludas fecit, facito, iudexve Pilatus,

Suspendi non vis, Feste? Lavato manus.

Owen verwendet den Namen Festus fiir den Typ des ungerechten Richters, wie er in
der Apostelgeschicht Allerdings kann ein bestimmter Typ, der ungerechte Richter, durchaus

verurteilt werden:

Latinas / scinditur in partes geminoque cacumine surgit | Thebanos imitata rogos, cf. Verg. A. 4.470: et solem
geminum et duplices se ostendere Thebas.
% Cf. 1V.59. Epitaphium lustitiae.
Ex quo caelestum terras Astraea reliquit

Ultima, signifero legit in orbe locum.
Templum lustitiae, legumque evertimus aras:

Scitque fere solus ius dare cuique coquus.
Middle und Inner Temple zogen am meisten Kinder adeliger Familien an: GRIFFITH: Learning, Law and
Religion, p. 26-217.
7 Die Lesart in Gelliam bei ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647 und SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766 bleibt
unverstindlich.



VII1.22. In Festum, Iudicem iniustum.

Quod ludas fecit, facito, iudexve Pilatus,

Suspendi non vis, Feste? Lavato manus.

Owen verwendet den Namen Festus fiir den Typ des ungerechten Richters, wie er in
der Apostelgeschiche™® gegen Paulus auftritt. Indem das Verhalten des Richters Festus in
eins gesetzt wird mit dem von Iudas und Pilatus gegeniiber Jesus, wird herausgestellt, wie
schwer das Vergehen eines solchen Richters als Vollzieher des Gesetzes wiegt. Die
Korruption und Ungerechtigkeit von Richtern war in England ein groBes soziales Problem,
das auch in Predigten der Zeit verspottet wird.’”’e®” gegen Paulus auftritt. Indem das
Verhalten des Richters Festus in eins gesetzt wird mit dem von Iudas und Pilatus gegeniiber
Jesus, wird herausgestellt, wie schwer das Vergehen eines solchen Richters als Vollzieher des
Gesetzes wiegt. Die Korruption und Ungerechtigkeit von Richtern war in England ein grof3es
soziales Problem, das auch in Predigten der Zeit verspottet wird.*"'

Geschmeidigkeit, die das Gesetz bei seiner Anwendung erlaubt, erweist denjenige, der

dem Buchstaben des Gesetztes allzu strikt folgt, als erbarmungslos und ungerecht:

VIIL.45. In Quintum immisericordem.

Nudus inopsve tua si quis pulsaverit aedes,
Quinte, stipem misero qua ratione negas?
“Mendicare stipem prohibet lex Anglica”, dicis,

Esto, tamen miseris lex dare nulla vetat.

Das esto des letzten Verses betont den Freiraum des Gesetzes und die
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Verstocktheit” ™ des Menschen, der sich weder nach dem weltlichen Recht’™" richtet, das die

Barmherzigkeit erlaubt, noch nach dem Gesetz Gottes;604 statt dessen fallt er selbst sein Urteil

% Act 25.9, 25.24 sqq., 26.32. Cf. X.55.

% MOORMAN: 4 History of the Church in England, p.183; cf. GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 361,
365; cf. auch WILLIAMS: Recovery, Reorientation and Reformation, p. 340.

0 4et 25.9,25.24,26.32. Cf. X.55.

' MOORMAN: 4 History of the Church in England, p.183; cf. GRIFFITH: Learning, Law and Religion, p. 361,
365; cf. auch WILLIAMS: Recovery, Reorientation and Reformation, p. 340.

2 Cf. Act 7.51, Rm 2.5.

593 Uber dieses englische staatliche Gesetz siche MARTYN: t. 2, p. 150, cf. SUTTON.

0% Cf. Rm 2.23: Qui in lege gloriaris, per praevaricationem legis Deum inhonoras, PsG 118.102: a iudiciis tuis
non declinavi, quia tu legem posuisti mihi.



iiber das Gesetz,605

indem er es willkiirlich entsprechend seiner Ungerechtheit und seinem
engen Eigeninteresse® auslegt. Das Epigramm verweist auf die Weisheit des Gesetzes, das
die Gesellschaft menschlich bleiben 148t; die Rolle, die der Wertkodex hier spielt, ist (wie
auch in den beiden vorigen Epigrammen) deutlich.

Obwohl das Gesetz die Funktion hat, fiir einen glatten geregelten Ablauf des
gesellschaftlichen Lebens zu sorgen, vertritt Owen die Meinung, da3 selbst der schlechteste
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Kompromiss einem Gang zum Gericht vorzuziehen ist:

VII1.67. Ad Pollum, clientem.

Lis pendet tibi, Polle? Semel tibi pendere praestat
Quam pendere diu. Solve, solutus eris.

608 erinnert auch an das

Dall Owen sich hier an einen Klienten wendet,
Ausgeliefertsein des Untergeordneten den Michtigen gegeniiber, das uns schon im Epigramm
VIIL.35 begegnet ist.

Auf den Eid, diese von der Moral geprigte Regelung, die im Recht und im
allgemeinen in der Interaktion zwischen den Menschen eine harmonisierende Rolle spielt,

kommt Epigramm VIII1.69 zu sprechen:

Par ma foy.

Per sanctam iurare fidem mos, non per amorem est.
Est tamen %ille Deus, non tamen illa Dea.

9 yon dem es heiBt: Deus charitas

1

Owen spricht hier vom christlichen Gott als Liebe,

est.?’ Der sprachliche Ausdruck, dem Franzosischen entliehen,61 dient Owen als

805 Cf. Jac 4.11-12: Nolite detrahere de alterutrum fratres. Qui detrahit fratri, aut qui iudicat fratrem suum,
detrahit legi, et iudicat legem. Si autem iudicas legem: non es factor legis, sed iudex. Unus est legislator, et
iudex, qui potest perdere et liberare.

896 Cf. Jo 12.4-6: dicit ergo unus ex discipulis eius ludas Scariotis qui erat eum traditurus, quare hoc unguentum
non veniit trecentis denariis et datum est egenis, dixit autem hoc non quia de egenis pertinebat ad eum sed quia
fur erat et loculos habens ea quae mittebantur portabat, cf. auch Mt 19.21 sqq., Mc 10.21 sqq, Lc 18.22 sqq.

97 Mt 5.25 sqq., besonders 5.40: et ei, qui vult tecum iudicio contendere, et tunicam tuam tollere, remitte ei et
pallium, cf. Lc 12.58-59.

5% Uber die Beziehung zwischen Patronen und Klienten in Owens Zeit siehe Northampton: L. L. PECK:
Patronage and Policy at the Court of James I, London 1982, p. 41-63.

*loan. Ep.1. c.4. v.16.

9 Fides war eine Gottheit in der heidnischen Welt; siche LATTE: Rémische Religionsgeschichte, p. 237.



612 selbst im

Ausgangspunkt, um zu kommentieren, da3 die Liebe hoher als der Glaube steht,
Falle des Eides bzw. der Interaktion zwischen Menschen und der gesellschaftlichen Ordnung.
Schwingt hier vielleicht der Treueid mit (Oath of Allegiance), den Jakob I. erhebte, und der
zu sozialen Konflikten fiihrte?®'?

Die Realitit wird von Owen in schwarzen Farben geschildert:

VIIL.50. Res Iudicatae.

Lex quamvis Ratio Ciceroni Summa vocetur,
Et bene laudetur lex quae ratione probatur,
Invenies inter legistas raro logistas,

Moris et exempli leges sunt iuraque Templi.

Obwohl das Gesetz mit Einsicht und Vernunft verkniipft ist,*'* ja sogar als summa
ratio®” von Cicero bezeichnet wird, finde man unter den Juristen kaum maBvolle, verniinftige
Menschen. Gesetz und Recht leiten sich her vom Brauchtum, von Exempeln und von
kirchlichen Regelungen; die Realitét, die diese drei Faktoren bewirken, vor allem aber das

616 begrinden die Prizidenzfille, res iudicatae, die gesetzliche Geltung

exemplum,
beanspriichen diirfen: Atque etiam definitiones aliae sunt partitionum aliae divisionum;
partitionum, cum res ea, quae proposita est, quasi in membra discerpitur, ut si quis ius civile
dicat id esse quod in legibus, senatus consultis, rebus iudicatis, iuris peritorum auctoritate,
edictis magistratuum, more, aequitate consistat.”’” Owen mochte vielleicht auch ausdriicken,

daB3 die Situation nicht mehr zu &@ndern ist, daB3 das Urteil bereits gesprochen ist; die

610 7J0 4.8, cf. 4.16.

"' LOBER: der Franzofs.

812 1Cor 13.2: et (si) habuero omnem fidem ita ut montes transferam, caritatem autem non habuero, nihil sum,
cf. Mt 7.22 sq.; cf. auch 1Cor 13.13: Nunc autem manet fides, spes, haritas: tria haec. maior autem his est
caritas. Cf. VII1.93, X.22, X.33.

613 Cf. MOORMAN: A History of the Church in England, p. 212 sqq., p. 222 sq.

814 Isid. Hisp. Etym. 2.10.2-3: ...legem ratio commendet. Porro si ratione lex consistat, lex erit omne iam quod
ratione constiterit, dumtaxat quod religioni congruat, quod disciplinae conveniat, quod saluti proficiat.

815 SUTTON verweist auf De Officiis 2.83: At ille Graecus, id quod fuit sapientis et praestantis viri, omnibus
consulendum putavit, eaque est summa ratio et sapientia boni civis, commoda civium non divellere atque omnes
aequitate eadem continere. Eigentlich scheint Owen eher folgende Stelle verwendet zu haben: Leg. 1.18: lex est
ratio summa insita in natura; cf. 1.23: inter eosdem etiam recta ratio [et] communis est, quae quom sit lex, lege
quoque consociati homines cum dis putandi sumus, 1.33: Quibus enim ratio a natura data est, isdem etiam recta
ratio data est, ergo et lex, quae est recta ratio in iubento et vetando, 1.42: quae lex est recta ratio.

816 Quint. Inst. orat. 5.2.1: Iam praeiudiciorum vis omnis tribus in generibus versatur: rebus, quae aliquando ex
paribus causis sunt iudicatae, quae exempla rectius dicuntur, ut de rescissis patrum testamentis vel contra filios
confirmatis. iudiciis ad ipsam causam pertinentibus, unde etiam nomen ductum est, qualia in Oppianicum facta
dicuntur et a senatu adversus Milonem. aut cum de eadem causa pronuntiatum est, ut in reis deportatis et
adsertione secunda et partibus centumviralium quae in duas hastas divisae sunt.

817 Cic. Top. 28, cf. Sull. 63: status enim rei publicae maxime iudicatis rebus continetur.



Gesellschaft ist schon so verdorben, da3 das, was sie auf den Weg der Norm und der
Harmonisierung fiihren konnte und sollte, Sitte (Gewohnheitsrecht), Vorbilder und Religion,
aufgrund ihrer Degeneration geradezu zum Gegenteil des erwiinschten Ergebnisses fithrt.*'®
Dieses ist das einzige Epigramm John Owens, das allein in Hexametern verfaf3t ist.5"
Bei Martial findet sich ebenfalls ein hexametrisches Epigramm (6.64), das sich anscheinend
auf die dichterische Kunst des Autors bezieht; im darauf folgenden Epigramm verteidigt

Martial sein Recht, Epigramme im Hexameter zu verfassen, bzw. lingere Epigramme zu

schreiben:

6.65. ‘Hexametris epigramma facis’ scio dicere Tuccam.
Tucca, solet fieri, denique, Tucca, licet.
‘Sed tamen hoc longum est.’ Solet hoc quoque, Tucca, licetque:
Si breviora probas, disticha sola legas.
Conveniat nobis, ut fas epigrammata longa

Sit transire tibi, scribere, Tucca, mihi.

Die Gattung des Epigramms schlieit hexametrische Gedichte nicht aus; dieses Metrum ist
in Epigrammen nicht selten; Martial verwendet es allerdings nur in 6.64. Owen folgt
wahrscheinlich seinem Vorbild, auch was den Hexameter betrifft. Der Grund scheint aber bei
Owen ein anderer als bei Martial zu sein; unser Epigrammatiker hat wohl das ,,erste* Metrum
fiir die summa ratio gewihlt; dariiber hinaus soll ein einziges Metrum durch das ganze
Gedicht durchgehen, wie die einzige ratio alles beseelen sollte. Durch die Form verleiht
Owen seinem Epigramm eine herausgehobene Stelle in seinen Biichern; der Verfall der Sitten

1st der Grund, aus dem heraus er seine Biicher verdffentlicht.®?°

S1% Cf. VIIL92. Mos.
Consuetudo et mos vim legis habere videntur;

Improbitas hodie vim quoque legis habet.
819 Cf. MARTYN: t. 2, p. 150, cf. t. 1, p. 6-7, SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 20. Zweimal findet sich bei Owen ein
hexametrisches Monostichon: IV.256, V. 56, V.75, ein Fall der uns auch bei seinem Vorbild, Martial, begegnet
(7.98).
620 Cf. oben, cap. I: Die Schrifistellerische Tctigkeit.



X. Wiederherstellung gestorter Ordnung in der menschlichen Gesellschaft:

Mediziner, Juristen, Theologen

Nach Meinung Owens obliegt es dem Amt des Theologen, des Juristen und des
Mediziners,””' die Ordnung in der Gesellschaft und in der Welt aufrechtzuerhalten bzw.

wiederherzustellen:

I11.45. Adami Lapsus.

Theilogis®** animam subiecit lapsus Adami

- .. 623
Et corpus medicis et bona iuridicis.

Denn die Siinde ist Gesetzwidrigkeit: omnis qui facit peccatum et iniquitatem facit; et
peccatum est iniquitas;’** die Siinde, die geistige Krankheit, verursacht die kérperlichen
Krankheiten.®”® Durch den Siindenfall ist der Mensch diesen drei Berufstianden in die Hinde

gefallen, die die Welt im Lot halten miissen:

X.67. Tres Rectores Mundli.

Theiologus sapiens sit, ut omnibus omnia fiat,

luridicus prudens sit medicusque sciens.

Die besonderen Fahigkeiten und Eigenschaften der Theologen, Juristen und Mediziner
werden angesprochen: der Theologe muB allen alles werden, um alle zu retten,® den Juristen
soll Vorsicht, Erfahrung und FEinsicht auszeichnen, der Arzt soll seine Wissenschaft

beherrschen. Die Bedeutung des Epigramms driickt sich im Titel aus: diese drei Amter, des

2! Uber Arzte, Juristen und Theologe in der Epigrammsatire siche SCHNEDITZ-BOLFRAS: p.106-119; cf.
BRADNER: Musae Anglicanae, p. 88.
622 Statt theologus aus metrischen Griinden.
633 Cf. IV.226. Three ghostly fathers.
Integra causidico narranda est causa perito,
Et medico morbus, crimina theiologo.

Qui vis fortunas, anima, corpusque tueri,

His tribus in vita dissimulatio nihil.
2 1Jo 3.4.
625 Cf. Jo 5.14: ecce sanus factus es iam noli peccare ne deterius tibi aliquid contingat, cf. 9.2: et
interrogaverunt eum discipuli sui rabbi quis peccavit hic aut parentes eius ut caecus nasceretur?
626 Cf. 1Cor 9.22: Omnibus omnia factus sum, ut omnes facerem salvos, cf. 15.28, Eph 1.23.



Arztes, des Juristen und des Theologen, sind diejenigen, die die Welt lenken und sie richten;
die Theologie dient dem geistigen Leben, die Jurisprudenz dem biirgerlichen und sozialen
Leben und die Medizin dem physischen. Die Mediziner, Theologen und Juristen iibernehmen
auf der Erde das Werk des Lenkers, welches Christus als Heiler und Prophet auf der Erde
erfiillte; das Werk des Richters versieht er im Himmel.%*’

Wie bedeutsam das Amt des Arztes ist und vor allem, welche Machtfiille dem Arzt
aus seiner Wissenschaft erwichst, die sogar die des Richters tibertrifft, wird im Epigramm

IX.70 geschildert:**®

Medici et Iuris consulti collatio. Ad Galenum.

Te formidati metuunt, Galene, tyranni;

Stat regum in vestra vitaque morsque manu.
Arbitrium vobis vitae, mortisque potestas

Summa data est, uni proxima pene629 Deo.
Nos damnare neci sed non sine crimine iudex, 5

Non sine teste potest, tu sine utroque potes.

Der Richter, der ebenso wie der Arzt in die Lage geraten kann, {iber das Leben eines
Menschen zu entscheiden, verfiigt nicht {iber die Macht des Arztes, denn er ist Institutionen,
der ITustiz, dem Gesetz oder der Herrschaft unterworfen. Owen legt hier den Nachdruck auf
die Tatsache, dal alle Menschen, ungeachtet ihrer gesellschaftlichen Position und
Machtstellung, dem Tode ausgeliefert sind, der jederzeit eintreten kann und sich nicht im
geringsten um soziale Umstdnde und Bedingungen kiimmert. Deshalb verfiigt der Arzt, der
hier den Namen des beriihmten Arztes Galenos (2. Jahrhundert) trdgt, iiber eine
schrankenlose Macht, die fast an die Gottes heranreicht. Der Wechsel zwischen der zweiten
Person Singular (e, tu: Vers 1 bzw. 6: ,,Duzen®) und der zweiten Person Plural (vestra, vobis:

Vers 2 bzw. 3: ,,]Ihrzen®) zeigt hier deutlich, daB Owen auf Verallgemeinerung abzielt, wenn

%7 Cf. IX.26.

828 Cf. V.95. Aesculapius trifrons.

Intrantis medici facies tres esse videntur
Aegrotanti: Hominis, Daemonis, atque Dei.

Quamprimum accessit medicus, dixitque salutem,
En Deus, aut custos angelus,” aeger ait.

Cum morbum medicina fugaverit, ‘Ecce homo’ clamat. 5
Cum poscit medicus praemia, ‘Vade, Satan!’.

629 paene: MARTYN.



er einen Namen symbolisch verwendet. Hier kann der Plural aber auch auf das dem Konig
geschuldete ,,Ihr* verweisen.
Wenn Arzt und Jurist ihr Amt in falscher Weise auffassen, fiihrt das zum Gegenteil

des erwiinschten Resultats, wie im folgenden Epigramm geschildert wird:

VIIIL.36. De malo in peius.

Incidit in Scyllam cupiens vitare Charybdim
Qui morbum fugiens incidit in medicum.
Stulti dum vitant vitia, in contraria currunt,630

Qui litem fugiunt causidicumque petunt.

Man sucht Zuflucht beim Arzt, um der Krankheit zu entkommen, und beim

Rechtsanwalt, um den Streit zu vermeiden; das lduft nach Owen darauf hinaus, ein Ubel

durch ein anderes Ubel zu kurieren: malum malo medicari oder morbum morbo addere.®®!

Denn Owen findet den Arzt** genau so schlimm wie die Krankheit; dem Gericht soll man

633

unbedingt aus dem Wege gehen. Der Jurist gilt Owen dariiber hinaus nur als

streitsiichtig:***

539 Hor. S. 1.2.24, Joh. Sarisb. Policr. 8.13 (762¢), cf. August. De gen. ad litt. 9.8.

8! Erasm. Adag., t. 111, Nr. 106, 107.

32 Cf. 1.44. In Paulinum, medicum.

Cur patiens, Pauline, tuus tibi dicitur aeger,
Impatiens morbi sit licet atque tui?

Te quoniam patitur, patiens tuus ergo vocatur.
Nam plus, quam morbus, torquet eum medicus.

I1.168. De diaeta, ad D. lo. Harington, equitem.

Si tarde cupis esse senex, utaris oportet
Vel modico medice, vel medice modice.

Sumpta, cibus tanquam, laedit medicina salutem,
At sumptus prodest, ut medicina, cibus.

V.11. Non occides; non furaberis.

‘Furtum non facies’: iuristae scribitur haec lex.
Haec ‘Non occides’ pertinet ad medicum.

V.86. In Cinnam, medicum.

Tollere scis morbos, at quomodo? Tollis et aegros.
Quodgque facis (ludas ut) cito, Cinna, facis.

Qui tuus est patiens, o terque quaterque beatum!
Aegrotare illum non patiere diu.

3 Mt 5.40. Cf. VIIL67.

834 Cf. V.87. Habemus unum Advocatum in Caelis.

Causidicum in caelis unum (inquit Paulus) habemus.
Praeter eum nunqui sunt ibi causidici?



X.40. In quendam litigiosum.

- 635 :
Causi-ficus™™" si non esses litesque creares,

Causi-dicus quamquam sis, morerere fame.

Beide, Arzt und Jurist, versuchen ihre Unzuldngligkeit durch Verwegenheit und

Gerissenheit zu liberspielen:

VIIL.3. luris consultus et Medicus.

1lle vafer nisi sit, nisi sit temerarius alter,

Se mendicato pascat uterque cibo.

Da diesen drei Amtern eine so wichtige Funktion zukommt, wird die Inkompetenz

und Unzuldnglichkeit ihrer Vertreter kritisch betrachtet:**

X.80. Triumviri.

Immodicus medicus; legistaque vivit ut exlex;

Quid sunt theiologi? Nil nisi theio-logi®’.

Das, was jeder einzelne von den dreien verheiBt, setzt er nicht in die Tat um: die Arzte
sind maBlos (in spielerischer Paronomasie medicus-immodicus), der Jurist lebt wie ein
Gesetzloser (wie ein Anarchist, wiirde man heute sagen), und der Theologe fiihrt Gott nur im
Munde, ohne das Wort Gottes in die Praxis umzusetzen. Die Verkniipfung der drei Amter ist
durch den Titel Triumviri ausgedriickt; besonders hervorgehoben wird das Amt des
Theologen, dem Owen den ganzen Pentameter widmet und auf den er die rhetorische Figur
der percontatio (affektische Selbstfrage) anwendet; vielleicht auch durch den Plural.

Wenn diese drei ,,Lenker” der Welt nicht so sind, wie sie sein sollten,638 zerfallt die

Ordnung der (irdischen) Welt:

835 Causidicus: impr. ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647 (Diplographie).
836 Cf. 1.131. Saturni tres filii.
Theiologi ambigui, iuristae lenti et iniqui,
Immundi medici, mundus ab his regitur.
%7 DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; theiologi: impr. MARTYN.
63% JONES: “John Owen, the Epigrammatist”, p. 68.



[X.96. Errorum plena sunt omnia. Cic.

Aegrotant medici, fraudantur iure-periti,

Descendunt®™ multi in Tartara theiologi.

Wenn es so weit kommt, da3 die Mediziner, Juristen und Theologen nicht einmal auf
ihrem eigenen Fachgebiet fiir sich selbst Gesundheit bzw. Gerechtigkeit und Seelenheil
sichern konnen, wo doch die Wiederherstellung der Ordnung ihnen anheimgegeben ist, dann
ist alles voller Fehler: plena errorum sunt omnia.**® Dieser Formulierung, die er aus Ciceros
Tusculanae disputationes, einem philosophischen Werk ethischen Inhalts, entliechen hat,

bedient sich Owen, um den Zustand der menschlichen Gesellschaft zu beschreiben.

Die Ordnung im gesellschaftlichen System als Gefiige von sozialen Beziehungen und
Gruppen —unter denen Verwandtschaft und Schicht die groBte Rolle spielen, unter denen aber
auch Randgruppen vorkommen-— als Gefiige von Institutionen und sozialen Amtern, sozialen
Prozessen, sozialen Wertungen und Regulationsmechanismen —kodifiziertes und
iiberkommenes Recht, von Sitten, Briduchen, Werten, Moral, Philosophie und Religion
durchtriankt— scheint die Hauptproblematik Owens zu umreiflen. Durch die Erorterung dieser
Thematik in den behandelten Epigrammen wird die Einstellung unseres Epigrammatikers
iiber die Art und Weise, wie die Gesellschaft organisiert ist bzw. organisiert sein sollte,
offenkundig, ebenso wie die Menschen in der Gesellschaft handeln bzw. handeln sollten.
Owen gibt seiner Erfahrung und Meinung iiber die gesellschaftliche Realitdt Ausdruck und
1aBt durchblicken, wie die =zerriittete Ordnung in der menschlichen Gesellschaft
wiederhergestellt und das Zusammenleben der Menschen durch die Ordnungsmechanismen

harmonischer gestaltet werden konnte.

89 DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; Descendant: MARTYN. Der potentiale Konjunktiv ist
unndtig, denn die relative Geltung der Satz wird durch das multi erreicht; als Wunsch ist der Konjunktiv
unpassend, denn es ist eine Tatsache, die Owen ausdriicken mochte, dal Theologen nicht nach der christlichen
Lehre leben; auBerdem sollte man sich um das Heil des Mitmenschen sorgen: Jac 5.19-20: fratres mei si quis ex
vobis erraverit a veritate et converterit quis eum scire debet quoniam qui converti fecerit peccatorem ab errore
viae suae salvabit animam eius a morte et operit multitudinem peccatorum.

840 Cic. Tusc. 1.105, cf. MARTYN: t. 2, p. 152, cf. SUTTON; cf. Cic. Epist. ad Attic. 7.12.2: plena timoris et erroris
omnia.



1V. Wertekodex.

Traditionelle Themen des Epigramms, insbesondere des Spottepigramms, finden sich

. 641
bei Owen:

Trunksucht, Geschwitzigkeit, Geiz und Geldgier, Verschwendung, Neid,
Arroganz, Selbstgefilligkeit, Unredlichkeit, Unbestdndigkeit, Heuchelei, angemalte Weisheit
- Torheit, Leichtsinn, Affektiertheit, Unersattlichkeit, Laszivitat-Promiskuitdt, Ehebruch u.a.
werden zur Zielscheibe seines Spotts. Der Verfall der Sitten wird geschildert; unser

Epigrammatiker greift Laster®*

an, um durch deren Verhdhnung die Werte ans Licht
kommen zu lassen, die einem gesunden Menschen und einer wohlfunktionierenden
Gesellschaft anstehen. Verinnerlichte Werte und mafvolles Verhalten werden als Leitlinien
aufgezeigt; ebenso nimmt Owen Stellung zu Themen wie Freundschaft, Neuerungen, Freiheit,

Ruf.

Eine Besonderheit in dieser Gruppe von Epigrammen bildet ein  Geistiger Mangel —
Epigramm, das sich auf den ersten Blick gegen die Kahlkdpfigen zu richten Wohlbefinden

scheint:

VIII.10. In Fabianum.

Extra calvescunt alii, tu calvus es intra;

Crinibus hi, cerebro tu, Fabiane, cares.

Zwischen den belehrenden Epigrammen Owens wiirde ein Distichon, das nur ein
korperlichen Gebrechen verspottet, fremd wirken. Ein zweiter Blick 14Bt jedoch den
eigentlichen Sinn des Epigramms erkennen: korperliche Méngel und Gebrechen erwéhnt
Owen in der Regel nicht, um den kdrperlichen Zustand von jemandem lidcherlich zu machen,
sondern er verwendet sie als Anlal um inneren, geistigen und seelischen, Mangel zu
verspotten®®; so gilt z.B. der Spott im Epigramm IV.192 nicht der Stammelei,"** sondern der

Torheit:

1 Uber die Lastersatire bei Owen cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 120 sqq., cf. p. 168-169.
642 Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 123, 126.
3 Cf. 1.95. In Marcum.
Barba tibi crevit, ceciderunt, Marce, capilli;
Inde tibi gravis est barba caputque leve.
II.113. In I. Protum.
Sicut ab arboribus, ventoso sidere quassis
Autumni, frondes decutiuntur humi,



1V.192. In Battum.

Pauca tibi semper respondeo multa roganti;

Non quia multa rogas, at quia stulta rogas.

Nicht die Kahlkdpfigkeit, sondern das fehlerhafte Verhalten und die dadurch belastete

Seele werden im Epigramm IV.17 angegriffen:

IV.17. In Corbulonem®®.

Quaeritur in capitis frondosi vertice quare

Non habeat crinem Corbulo? Crimen habet.

a. um auf einen hoheren Wert zu verweisen®®; so deutet das Epigramm II1.167 auf den

Wert eines (soweit einem Menschen moglich) slindenlosen Lebens:

Omnia gesticulans moto sic vertice Calvus,
Decussit crines concutiendo caput.
I1.126. In Calvum.
Ecce tibi nulli superant in vertice crines,
Nullus in infida stat tibi fronte pilus.
Omnibus amissis a tergo et fronte capillis,
Quid tibi iam restat perdere, Calve? Caput.
II1.150. In Battologum.
Non contentus eo, doctas quod inanibus aures
Vocibus et tempus garrulitate teras;
Post longo enectum sermone levique popellum
Temporis aggrederis de brevitate queri.
Oxonium redeas, melius distinguere discas, 5
Sermo quidem longus, non breve tempus erat.
I1.151. In eundem.
Nulla sat ut Tulli est oratio longa diserti,
Sic tua, Batte, brevis contio nulla satis.
IV.10. Tres Dimensiones. In A. Battologum.
Vox tua mensuris desiderat e tribus unam:
Lata satis, nimium longa, profunda parum.
1V.260. In Battum.
Utatur mens lingua interprete; cor prius ergo
Desinat, incipiat quam tua lingua loqui.
Nempe interpretis est locus in sermone secundus
Raraque legato verba loquente facit.
4 Der Name Battus bedeutet den Stammler auf griechisch (BatToc); das Wort ist aber schon in der Bibel in

seinem Kompositum fattoAoyéw mit der Geschwitzigkeit verbunden: Mt 6.7.

5 Den Name Corbulo verwendet Iuvenal in spottischem Kontext (3.251 sqq.) als ungliicklichen Sklave
(servulus infelix, wobei die Bedeutung ‘unfruchtbar’ mitschwebt), der Kérbe auf dem Kopf tragen muf3 (als vom
Wort corbis=Korb abgeleitet). So scheint das Wort crimen, ein Anagramm von crinem, hier auch die Bedeutung
des schweren Fehlers oder Verbrechens, das das Gewissen belastet, zu gewinnen.



111.167. Si oculus tuus dexter etc.

Si quoties peccant dextri effodiantur ocelli,

Mundus in exiguo tempore luscus erit.

b. um eine Tatsache oder Meinung durch eine Parallele zu verdeutlichen;**’ so geht es
im Epigramm IV.23 darum, die Grausamkeit des Krieges (vielleicht sogar des
Biirgerkrieges) zu veranschaulichen, und nicht sich liber Eindugigkeit und Triefaugigkeit

lustig zu machen:**®

IV.95. Ad Marcum, Militem luscum et lippum.

Ex oculis superest unus tibi, Marce, duobus,
Perpetuo faciem qui tibi rore rigat.
Cur tibi qui superest maestus lacrimatur ocellus?

In bello fratrem perdidit ille suum.

846 Cf. 1V.23. In Marcum.
Plus tibi pollicitis praestandum, non minus; unde

Una data est homini lingua manusque duae.
At tu nil praestas, promittis plurima, tamquam,

Marce, duae linguae sint tibi, nulla manus.
VIL.118. Laurus.
Arbor ego Phoebi, viridis frondosaque semper,

Nescio calvitium canitiemve pati.
47 1V.178. Ad Pontilianum.
Ut caecus puero duce vel muliere per urbem

Ducitur ignotas itque reditque vias,
Ducit amatorem sinuosa per avia caecum

Te Venus aut Veneris, Pontiliane, puer.
VL1.70. In Papilum canos evellentem.
Nil opus est capiti canos evellere crines,

Papile; Graecari pergito, sponte fluent.
(Cf. Erasm. Adag., t. 1.5, Nr. 2219: ...Lupus pilum, non ingenium mutat. Senecta caniciem adfert improbis, non
item aufert malitiam. Canescunt enim lupi, velut equi, more hominum per aetatem).
VII.105. Arbor.
Ver viridem, flavamque aestas me fervida, canam

Autumnus, calvam frigida fecit hiemps.
4% Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 88-89, die dieses Epigramm mit seinem Vorbild bei Martial (4.65) vergleicht:
,uUnd zwar hat er (i.e. Owen) das Witzepigramm in eine didaktische Typensatire umgewandelt. Cf. den
allgemeinen Zusammenhang zwischen satirischem Epigramm und Lehrhaftigkeit: WEISZ: Das deutsche
Epigramm des 17. Jahrhunderts, p. 98-99, wobei aber die korperliche Gebrechen ausgenommen werden: ,,Das
ausdriickliche Nennen der korperlichen Méngel (‘Gestalt’) als satirisches Thema 148t sich mit der im 17.
Jahrhundert generell betonten didaktischen Zielrichtung nicht in Einklang bringen® (p. 99), cf. p. 101; aber p.
102 (sqq.): ,,Damit wird das Feld der Verspottung korperlicher Miangel hin zur didaktischen Typensatire
erweitert*.



Wenn sich Epigramme aus diesem Themenkreis bei Owen finden, die frei sind von
solchen Beziigen auf Werte, so gehoren sie den ersten Biichern des Epigrammatikers an;**’

diese Epigramme sind wohl, wie SCHNEDITZ-BOLFRAS®’

bemerkt, eher als Schuliibungen zu
verstehen,”' die noch sehr stark von Owens Vorbild, Martial, geprigt sind. Auch diese

Epigramme scheinen aber nur eine unwiderlegliche Tatsache sachlich zu beschreiben.®>

Das oben stehende Epigramm VIII.10, das auch an den Witz beim Militér erinnert,
dal3 langes Haar das Gehirn friflt, stellt das Epigramm IX.6, das wir in der Sozialorganisation

unter den Randgruppen behandelt haben, in ein ganz anderes Licht:®*>

[X.6. Aequinoctium perpetuum. Ad caecum.

Aequa fluit noctique dies tibi noxque diei,

Non tamen aequator linea quaeque tibi.

Dieses Epigramm scheint die Tatsache zu beschreiben, dal Tag und Nacht, Helligkeit
und Dunkelheit, fiir einen Blinden sich nicht unterscheiden lassen; die fiir ihn inhaltliche
Unbestimmbheit dieser beiden Begriffe kommt im Verb fluit (zerflieit) zum Ausdruck. Owen

verwendet das Naturphdnomen der Tag- und Nachtgleiche und den geographischen Begriff

*91.73. Ad Calvum.

Arboribus redeunt crines et gramina campis,
At capiti frondes non rediere tuo.

1.106. In eundem. (i.e. in Calvum)

Calve, meos nunquam potui numerare capillos;
Nec tu (nam nulli sunt) numerare tuos.

00 p_ 85 sqq. Cf. WEISZ: Das deutsche Epigramm des 17. Jahrhunderts, p. 99, 100 sq.

1 111.194. Ad Lectorem aulicum.

Si sapiant hic multa scholam, perpauca sed aulam,
Scito quod haec aulae scripsimus, illa scholae.

VI1.64. De libro.

Oxioniae salsus (iuvenis tum) more vetusto,
Wintoniaeque (puer tum) piperatus eram.

Si quid inest nostro piperisve salisve libello,
Oxoniense sal est, Wintoniense piper.

652 Cf. 11.182-215. Cf. SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 23.

653 Cf. oben, cap. I vii.

Cf. 1.56. Ad Marcum luscum.

Unus, Marce, deest oculus tibi; sufficit unus;
Plura vident oculi, non meliora, duo.

Sunt mihi binae aures, tamen his nil audio veri;
Bini oculi, video nil tamen hisce boni.

1V.14. Solstitium. In Ponticum atheum.

Solstitium vitae mors est. Sol stare videtur,
Non stat, homoque mori, Pontice, non moritur.



des Aquators, um eine Feststellung witzig und geistreich auszudriicken.®* Allerdings fiihrt
die Tatsache, daB3 aequator auch die Bedeutung von ,,Eicher®, ,,Miinzwardein* hat, (ndmlich
derjenige, der die Miinzlegierungen priift), zu dem Gedanken, dal Owen vielleicht mit
aequator linea auch die Demarkationslinie, die Trennlinie meinen konne; dal man mithin
(also auch metaphorisch) keinen Unterschied zwischen Tag und Nacht machen koénne.®>

In &dhnlicher Weise darf das Epigramm X.94 als Verspottung Gesellschafts-
fehlender Gesellschaftsfahigkeiten gelten; hier ist die Rede von einem fahigkeit

Dummkopf®® und Taugenichts,”’ von jemandem, dessen Verhalten nicht

hingenommen werden kann:

X.94. In quendam.

Stultorum Bed-lem, nebulonum regia®® Bride-well.

Utram harum mavis, ingrediare licet.

Dieses Epigramm weist stark in eine gesellschaftliche Richtung; seine
Ausdrucksweise zeigt, dal hier eine Art von Verhalten kritisiert wird, mag es nun seinen
Ursprung im Kopf oder in der Seele haben; ein solches Verhalten wird in einer
wohlgeordneten Gesellschaft nicht akzeptiert; als Beurteilung des individualisierten (in
quendam) menschlichen Verhaltens 146t sich jedoch dieses Epigramm unter dem Wertekodex
einordnen. Der Adressat wird als nicht zu integrierendes Glied der Gesellschaft verworfen
und dirfte eigentlich nur Verwahrungsanstalten fiir sozial Ausgegliederte betreten: das
Irrenhaus (Bedlam) oder das Gefingnis (Bridewell)®™. Das Druckbild der Wérter Bedlem und

Bridewell weist darauf hin, dal Owen sich auch in diesem Epigramm gegen den Umgang mit

654 Albert. M. Phys. 8.4.6; cf. Aristot. Mete. 345a.
655 Cf. 11.105. Media aetas.
Ultima dum fragilis ducatur linea vitae,

Certa tenet medium linea nulla locum.
Quae media a doctis et vulgo dicitur aetas,

Ante obitum, quae sit, dicere nemo potest.
6% Sir 13.10-11: adtende ne seductus in stultitiam humilieris; noli esse humilis in sapientia tua, ne humiliatus in
stultitiam seducaris. Cf. die torichten Jungfrauen im Evangelium: Mt 25.1 sqq.
87 Cf. Mt 13.38-39: zizania autem filii sunt nequam; inimicus autem qui seminavit ea est diabolus, 13.30:
colligite primum zizania et alligate ea fasciculos ad conburendum;, triticum autem congregate in horreum meum,
3.12: et congregabit triticum suum in horreum, paleas autem conburet igni inextinguibili.
658 regia: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,
SCHWEIGHAUSER: Basiliac 1766; regio: MARTYN; regia=reich palit zum Sinn und zum Metrum, wahrend regio
beim Metrum Schwierigkeiten bereitet.
39 Cf. MARTYN: t. 2, p. 154: ,,Bedlam, from the Priory of St. Mary of Bethlehem, in London, converted in 1547
into a hospital for the insane. Bridewell, from the Royal lodge near St. Bride’s Well, in London, given by
Edward VI as a hospital, and soon converted into a penal workhouse®. Cf. SUTTON.



Frauen wendet; die typographische Trennung in Bed-lem und Bride-well 14t beim Leser

deutlich die Worter Bed=Bett und Bride-well*®*=Braut-Brunnen anklingen.

Der ethischen Belehrung zuliebe verspottet Owen verschiedene menschliche Typen;
aus den entsprechenden Epigrammen soll sich wohl die zu vermeidende bzw. die erwiinschte
Richtung des Verhaltens ergeben.

Auf den Trunksiichtigen geht das folgende Epigramm: Trunksucht

IX.17. In quendam ebriosum.

Garrulitate nihil sicca sitibundius, uxor

Te tua plus loquitur,; cur bibit ergo minus?

Die Zusammenstellung der Trunksucht mit der Schwatzhaftigkeit, die zu den
Eigenschaften einer Frau zihlt,*®" kombiniert mit Owens allgemein negativer Einstellung
gegeniiber Frauen, verschirft den Spott gegen den Trinker; so entlarvt Owen das Argument
des Trinkers, dal das viele Reden durstig mache, viel Sprechen also zum Trinken fiihre, als
scheinheilig.

Die Geschwitzigkeit steht im Mittelpunkt des Epigramms X.50: Geschwatzigkeit

In garrulum, morbo colico laborantem.

Lingua loquacior est, culus taciturnior aequo;

1lla loquendo homines, iste tacendo necat.

Ein loses Mundwerk kann einem Schaden zufiigen: Worte konnen tdten; ebenso
schadlich ist es, wenn die nicht verwertbaren Ausscheidungsstoffe im Korper verbleiben.
Indem Owen hier die Schwatzhaftigkeit mit der Verstopfung vergleicht, erinnert er an den
Vers Martials, dem wahrscheinlich eine volktiimliche Auffassung zugrunde liegt, ein

schlechter Ausspruch sei wie ein aus dem Mund kommender Gestank:

50 Uber wohl orthographische Varianten siche MARTYN: t. 2, p. 158; cf. Brid-wel: DE QUERCUBUS: Londini
1612; Breidwell: DE QUERCUBUS: Londini 1622; Briedwell: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647; bried-wel:
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.

6! Uber eine Erklirung dariiber, daB die Frauen seltener unter Trunkenheit leiden, auf der Basis ihrer
korperlichen humiditas siche Macrob. Sat. 7.6.15 sqq.



os male causidicis et dicis olere poetis®®
Ahnliche Redensarten gibt es auch heute, wie z.B. ,,sein Mund bringt nichts als Miill“ oder
,Miill reden*.°®® In dieser raffinierten Weise stellt Owen beide menschlichen Kérperausginge
zusammen und hebt die Folgen des bewuf3t kontrollierbaren Verhaltens dadurch hervor, daf3
er den Unterschied zum natiirlichen, der Kontrolle durch die Vernunft entzogenen Verhalten
schildert. Nicht zuletzt findet sich hier wohl ein Nachhall der biblischen Kritik an der losen
Zunge.664

Eine weitere biblische Stelle, die auf ratsames Verhalten verweist, Torheit
gestaltet Owen um: Melior est homo qui abscondit stultitiam suam, quam
homo qui abscondit sapientiam suam®” klingt im folgenden Epigramm

durch:
X.5. In Labienum taciturnum.

Si sapis, es stultus, cum nil, Labiene, loquaris;

Sive (quod es) stultus sis, Labiene, sapis.666

Owen verweist auf mafivolles Sprechen; das passende Verhalten ist es zu schweigen,

wenn man nichts Richtiges zu sagen hat, und dann zu sprechen, wenn man das Richtige

667
B.

wel Einen @hnlichen Gedanken iiber die verschleierte Tugend findet man bei Horaz:

paulum sepultae distat inertiae

. 668
celata virtus.

%2 11.30.1.
53 Cf. 1v.210.
IV.214. Aesopi Lingua.
Humano membrum non est in corpore lingua

Nobiliusve bona, mobiliusve mala.
8% Jac 3.1-18, Mt 15.11. Cf. die biblische Stelle: non est enim in ore eorum rectum; interiora eorum insidiae;
sepulchrum patens guttur eorum (PsH 5.10-11, cf. Rm 3.13), cf. IX.78.
Cf. VIL.109. Gubernaculum Corporis.
Insipiens linguam laxat sapiensque refrenat;

Quis minor aut maior quam tacuisse labor?
%9 Sir 41.18.
666 Cf. Ov. A. A. 2.603-604: exigua est virtus praestare silentia rebus; | at contra gravis est culpa tacenda loqui,
Dist. Cat. 1.12.2: Nam nulli tacuisse nocet, nocet esse locutum.
7 Cf. Jac 4.17: Scienti igitur bonum facere et non facienti, peccatum est illi, cf. Lc 12.47, 8.16-18: Nemo autem
lucernam accendens operit eam vaso aut subtus lectum ponit, sed supra candelabrum ponit, ut intrantes videant
lumen. Non enim est occultum, quod non manifestetur, nec absconditum, quod non cognoscatur et in palam
veniat. Videte ergo quomodo auditis; qui enim habet, dabitur illi; et, quicumque non habet, etiam quod putat se
habere, auferetur ab illo, cf. Lc 11.33, Mt 5.14-16, Mc 4.21-22.
668 . 4.9.29-30. Diese Gnome wurde auch emblematisch dargestellt: Celata virtus ignavia est: siche A. HENKEL
und A. SCHONE, Emblemata. Handbuch zur Sinnbildkunst des XVI. und XVII. Jahrhunderts, Stuttgart 1978, col.
89, 1367. Cf. Erasm. Adag., t. 1.4, Nr. 1604.



Zugrunde liegt unserem Epigramm die richtige Selbsteinschidtzung als Voraussetzung fiir eine
angemessene Haltung.*®’

Das oben stehende Epigramm erinnert auch an die Fiigung taciturnior Pythagoreis.™
Die Wahl des Namens Labienus ist auch hier kaum zufillig: das Wort /abium ist sofort zu

197! vor fiir einen Mann von schlechten
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erkennen; aulerdem kommt der Name auch bei Martia
Sitten, ebenso bei Seneca den Rhetor als homo <tam> mentis quam linguae amarioris.

Ein Merkmal der Weisheit ist, daB3 sie geheim bleibt, apocrypha: Weisheit

IX.83. Sapientiae duae, Salomonis et lesu, filii Sirach.

Ponitur Apocryphos inter Sapientia libros
Utraque; semper erit, qui sapit, Apocryphus.

Als Ausgang dienen die beiden Biicher der Bibel, die Sapientia betitelt sind: Sapientia
Salomonis und Sapientia lesu filii Sirach (alias Ecclesiasticus oder Siracides); diese Biicher
werden schon von Hieronymus als apokryph bezeichnet: Hic prologus Scripturarum quasi
galeatum principium omnibus libris, quos de hebraeo vertimus in latinum, convenire potest,
ut scire valeamus, quicquid extra hos est, inter apocrifa seponendum. Igitur Sapientia, quae
vulgo Salomonis inscribitur, et lesu filii Sirach liber et ludith et Tobias et Pastor non sunt in

canone.’” Die Weisheit, wie auch die Wabhrheit, ist nicht allen gegeben, wird nicht allen

669 Cf. V.79. Nosce teipsum.
Ethica iungatur physicae, te noscere si vis;

Haec docet anatomen corporis, illa animae.
Cf. 1.8, I11.154, X.18.
570 Erasm. Adag., t. 117, Nr. 3272.
Cf. IV.66. Obsequium fidei. Ad quendam iuvenem.
Septennis taciturna fides qua prima docetur,

Disciplina mihi Pythagorea placet.
Vis tibi inexperti credant? Tu crede peritis.

Visne tibi gnatum credere? Crede patri.
712,62, 12.16.
72 Contr. 4.pr2.
573 Hieron. Prolog. in Rg (,,Prologus galeatus®):, cf. Isid. Hisp. Etym. 6.1.9: Quartus est apud nos ordo Veteris
Testamenti eorum librorum qui in canone Hebraico non sunt. Quorum primus Sapientiae liber est; secundus
Ecclesiasticus, tertius Thobias, quartus Iudith; quintus et sextus Macchabaeorum; quos licet ludaei inter
apocrypha separant, ecclesia tamen Christi inter divinos libros et honorat et praedicat. Es sind Biicher ,,die
nach der Lehre der Kirche zwar von den maB3gebenden ‘kanonischen’ Biichern zu unterscheiden, aber doch als
niitzliche Lesebiicher zu betrachten sind und daher meist... auch in die Volksbibeln aufgenommen worden sind*:
siche E. KAUTZSCH: Die Apokryphen und Pseudepigraphen des Alten Testaments, t. 1, Die Apocryphen des
Alten Testaments, Darmstadt 1962, p. xi. Cf. MARTYN: t. 2, p. 152.



4 . . . . . . . . .
87% sed loquimur Dei sapientiam in mysterio, quae abscondita est;’” sie bleibt etwas

676

offenbart;
Seltenes, wie fast alles, was moralisch wertvoll ist.

Eine Form von falscher Selbsterkenntnis und Arroganz wird im Arroganz
folgenden in der fiktiven Person des Linus verspottet, der auch bei Martial®’’

negativ dargestellt wird:

X.59. In ignorantem arrogantem Linum.

Captivum, Line, te tenet ignorantia duplex;

Scis nihil, et nescis te quoque scire nihil.

Die spielerische Umkehrung des sokratischen &v 0ida 6Tt 006év 0idar, das als Spruch

des bekanntesten Weisen der Antike, des Sokrates, als Ausdruck hochster Weisheit gilt,
schildert duBerste Ignoranz und Dummheit.®”®
Im nachstehenden Epigramm geht es um die mangelnde Bereitschaft, die eigenen

Fehler zu erkennen:

IX.12. In Papinianum et Ponticum.

Posse errare negas te, Papiniane, sed erras.

Tu te errare negas, Pontice; posse putas.

Papinianus glaubt nicht, dal er sich irren kann; jedoch irrt er sich. Ponticus gibt zu,
dal} er sich irren kann, aber glaubt nicht, da3 er sich irrt. Obwohl die Einstellung der beiden

verschieden ist, was den Ausgangspunkt betriftt (,,ich kann mich nie irren‘-,,es kann sein, dafs

74 Sir 6.23: sapientia enim doctrinae secundum nomen est eius et non multis est manifesta, Mt 13.13-15, Mc
4.11 Et dicebat eis: Vobis datum est mysterium regni Dei. Illis autem qui foris sunt in parabolis omnia fiunt, Lc
8.10: Quibus ipse dixit: Vobis datum est nosse mysterium regni Dei; ceteris autem in parabolis, ut videntes non
videant et audientes non intellegant, Is 6.9-10, Mt 11.25: In illo tempore respondens lesus dixit: confiteor tibi,
Pater Domine caeli et terrae, quia abscondisti haec a sapientibus et prudentibus et revelasti ea parvulis, cf. Lc
10.21, Eph 3.9-10, cf. Col 1.26-27.
7 [Cor2.7.
% Cf. 1.87, 111.70, 11113, T11.126, IX.18, IX.52.
T Cf. 1.75,2.38, 2.54,7.10.1, 11.25 etc.
78 Cf. 1.45. In Cottulam.
Si verum dixit de Socrate Apollo, sapisti

Cottula; nam tu scis te quoque scire nihil.
II1.191. Socrates.
Nil scis, unum hoc scis, aliquid scis et nihil ergo;

Hoc aliquid nihil est; hoc nihil est aliquid.



ich mich mal irre®), lauft sie auf das gleiche Ergebnis hinaus (,,ich irre mich nicht). Jeder der
beiden schitzt seine Haltung falsch ein. Das wird durch die Alliterationen (p, ¢, n, ) und die
zahlreichen anderen Wiederholungen (posse, negas, in Polyptoton: errare- erras, tu-te), aus
denen das Epigramm fast ausschlieBlich besteht, auch akustisch veranschaulicht. Die kurzen
Sitze, die parataktische Syntax und das Asyndeton erwecken den Eindruck, dal3 hier sachlich
vom Verhalten des Papinianus und des Ponticus berichtet wird.

Der Name Ponticus kommt oft in Owens Spottepigrammen vor,’”” Papinianus hier
zum einzigen Mal; die bekannte Haltung des beriihmten Juristen Papinian, seine Meinung

0

zugunsten der Gerechtigkeit zu #ndern,®® verschirft die Kritik gegen die eingebildete

Fehlerlosigkeit. AuBert sich hier Owen gegen den Papismus oder irgendeine Héresie?®®!

Im Epigramm X.2 wird die Arroganz deutlich als seelische Krankheit geschildert:
In Ponticum, sanum insanum.

Prospera te fecit fortuna salusque superbum,

Cum fueris aeger, Pontice, sanus eris.

Solange man gesund und gliicklich ist, wird man oft hochmiitig; zur Hilfe Gottes
nimmt man erst dann seine Zuflucht, wenn man in Not ist. Im Wohlstand entfernt man sich
von Gott; ein Schicksalsschlag jedoch fiihrt zuriick zu Gott und hilft dem Menschen, sich
immer daran zu erinnern, dafl er schwach und unvollkommen ist, dall er die Hilfe Gottes

braucht.*®?

Die Vorstellung, dal eine Krankheit zur Gottesndhe verhilft, 1483t sich an einem
Beispiel im Leben des Apostels Paulus belegen: et ne magnitudo revelationum extollat me,
datus est mihi stimulus carnis meae, angelus Satanae, ut me colaphizet; propter quod ter
Dominum rogavi, ut discederet a me, et dixit mihi: sufficit tibi gratia mea, nam virtus in
infirmitate perficitur... cum enim infirmor, tunc potens sum.® Die korperliche Gesundheit
des Menschen steht in enger Verbindung mit seiner seelischen Gesundheit; die positive

Beziehung zwischen beiden haben wir schon bei Gelegenheit der drei Amter besprochen.

Hier wird sie in einem Oxymoron durch die Antithese aeger/insanus-sanus ausgedriickt; eine

7 Cf. 1116, 1.155, 1.161, IV.14, IV 45, IV.68,1V.180, IV.206, IV.240, VIIL71, X.2.

8% CIC Dig. Iustin. 18.7.6. Die Haltung Papinians galt als Vorbild und hat viele Dramen der Zeit inspiriert: cf,
den Papinianus (1659) von Andreas Gryphius.

S Cf IX.7.

682 Cf. Lact. Div. inst. 2.1.8 sqq.

%3 2Cor 12.7-10.



Krankheit kann, indem sie die menschliche Schwiche und Unzulénglichkeit enthiillt, ein
Heilmittel fiir die Seele gegen den Hochmut sein.
Der Hochmut, der einen dazu fiihrt, kritisch zu sein, aber die eigenen Fehler und

Defizite nicht zu sehen, wird im folgenden kritisiert:***

X.72%% . In Decianum.

MMI’ZdMS, ais, malus est, cum Sis tamen unus eorum,

. 686 .
Quorum opera mundus sit’"", Deciane, malus.

Owen konstatiert hier, dafl auch dem Menschen eine Verantwortung fiir den Zustand
der Welt zukommt; auch der Mensch hat einen Anteil an der Dekadenz oder Verbesserung
der Welt und ist so fiir sie teilweise verantwortlich. Sollte man opera hier als schriftliches
Werk verstehen? In einem solchen Fall wiirde hier Owens Auffassung des Werkes als Welt
auftreten.®”’

Die Arroganz verbunden mit der Neigung alles zu kritisieren, wird auch im Epigramm

X.91 verspottet:

In Gaurum.

. . 688 .
Laudas, Gaure, nihil, reprendis’™" cuncta; videto

Ne placeas nulli, dum tibi nemo placet.

Die Uberheblichkeit, Besserwisserei und Kritik an allem driickt sich schon im Namen

Gaurus aus (=aufgeblasen, hochmiitig). Hier findet eine sprichwdrtliche Wendung ihren

negativen Ausdruck: eine Freundschaft beginnt mit einem guten Wort.**’

684 Cf. Mt 7.3 sqq., Lc 6.41-42.
%85 om. DE QUERCUBUS: Londini 1622.
6% fit: impr. SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.
87 Cf. 1.3. Ad lo. Hoskins, I.C. Poetam ingeniosissimum. De suo Libro.
Hic liber est mundus, homines sunt, Hoskine, versus,

Invenies paucos hic, ut in orbe, bonos.
Einem Freund namens Decianus widmet Martial sein zweites Buch, in dem er eine ,,apologetische® Epistel an
Decianus richtet, als Vorrede; allerdings ist Martials Haltung diesem Freund gegeniiber, der auch
schritfstellerisch titig war (1.61.10) durchaus positiv.
888 reprendis: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622; reprehendis: ELZEVIRIUS:
Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliaec 1766, MARTYN (cf. t. 2, p. 158). Beide Varianten passen dem
Metrum.
689 Cf. SCHNUR: “The humanist Epigram and its influence on the German Epigram”, p. 564.



Der Neid, vor allem wohl in der Ausprigung, die zu mifiglinstiger Neid
Bewertung fiihrt, wird im folgenden Epigramm zum Thema; denn Momus

steht traditionell fiir den miBgiinstigen Kritiker:*”

VII1.99. In Momum.

Nil in te video quod amem laudemve probemve,

Nil in te video, Mome, quod invideo.

Dieses Distichon falit zusammen, was beneidenswert ist: alles das, was man lieben, loben,
billigen wiirde, das wiirde man auch sich selbst wiinschen. Die Anapher (Nil in te video), das
Wortspiel (Paronomasie) mit der Etymologie des Verbes invideo (in te video) und die
Alliterationen, vor allem des m, verleihen diesem sonst eher trockenen Epigramm eine
gewisse Anmut.

Auf den Neid geht auch das Epigramm 1X.38, wo sich verschiedenen Einstellungen

des Menschen gegeniiber dem gliicklichen Zustand eines anderen ausgedriickt finden:

IX.38. Ad Aulum, in Sextum, de Quinto.

Invidet, Aule, mihi Sextus, miseresco ego Sexti;

. . .7 691 . . . .
Quinto, qui mihi>" " non invidet, invideo.

Ad Aulum weist im Titel darauf hin, dal} hier das Verhalten der Menschen bei Hofe
zur Rede steht; in Sextum weist auf die negative Einstellung Owens zum neidischen
Verhalten des Sextus und de Quinto scheint die Nutzanwendung des Epigramms anzudeuten:
gliicklich ist derjenige, der keinen Neid empfindet, im weiteren Sinn wahrscheinlich der
Mann, der die Autarkie erreicht hat, der mit seinem Zustand zufrieden sein kann; eine solche
Person ist wirklich beneidenswert. Der Pentameter konnte einfach die Tatsache schildern, daf3
der Hohergestellte (Quintus) den Untergeordneten (ego) nicht beneidet, letzterer aber Neid

fiir den Ubergeordneten empfindet. Der Unterschied in den Einstellungen der Personen -

5% Cf. oben, cap. I: Die schrifistellerische Titigkeit; cf. auch SUTTON.

! me: MARTYN; mihi: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini
1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliaec 1766. Weil die drei London Ausgaben der
Lebenszeit Owens die Lesart mihi enthalten, scheint me eine spdtere Lesart zu sein; beide Formulierungen sind
syntaktisch und metrisch moglich. Diese Inkonzinnitdt in den spéteren Editionen kann in einer Absicht liegen,
das ganz andersartige Verhalten des Quintus so auch syntaktisch zu verdeutlichen.



miseresco und non invidet-und der Titel Ad Aulum, in Sextum, de Quinto sprechen aber fiir
die erstere Interpretation. Die Namen Sextus und Quintus scheinen hier nomina loquentia zu
sein, die sich auf die Stellung der Personen am Hof beziehen.

692

Ebenso werden die Selbstliebe und der Narzilmus verspottet: Selbstliebe

VIIIL.64. In Labienum, philautum.

Se solum Labienus amat, miratur, adorat;

Non modo se solum, se quoque solus amat.

Der Name Labienus ist uns schon oben begegnet. Owen gibt hier der Tatsache
Ausdruck, daB Selbstgefilligkeit (in einer Klimax: amat, miratur, adorat) zu Einsamkeit, ja
zu Isolation fiihrt; die Steigerung des Pentameters, mit den Partikeln non modo, quoque
ausgedriickt, wird durch die polyptotische Distinktion (solum, solus) und die Zweideutigkeit
von solus (in pradikativer [er allein] und attributiver Stellung [er, der allein ist]) verschirft.
So erinnert dieses Epigramm an die bei Erasmus in seinen Adagien auftretenden Sentenzen:
multi te oderint, si teipsum amas und nemo erit amicus, ipse si te ames nimis.*”

Im folgenden Epigramm erscheint die Bescheidenheit unseres Bescheidenheit

Epigrammatikers:

VIIL.57. Ad Faustinum.

Esse bonum dixti nostrum, Faustine, libellum,

Si bonus est, utinam sim meus ipse liber.

Owen verweist hier darauf, dal nach seiner Vorstellung der Mensch seinen Charakter
selber entwickelt; auf die positive Aufnahme seines Werkes erwidert Owen, dall er sich
wiinschte, selber sein eigenes Buch zu sein, wenn es denn stimme, da3 das Buch gut sei. Mit
anderen Worten: es ist wichtiger, eine gute Seele zu haben, als dichterisch begabt zu sein.

Die auf sich selbst gerichtete Liebe wird deutlich negativ Freundschaft/
charakterisiert; amor, der ein hochst gewichtiger Wert ist, mul3 echt sein; nur Liebe

dann bildet er die Grundlage wahrer Freundschatft:

692 Cf. JONES: “John Owen, the Epigrammatist”, p. 71.
%3 T.1L4, Nr. 1926.



X.92. Ad seipsum®™*.

695 quotus tibi restet amicus?

Scire velis Od-oene
Pondere non numero discute, certus eris.
Calculus et digitus numerantem saepe fefellit,

Sit licet ignis, habet non leve pondus amor.

In einem an sich selbst gerichteten Epigramm diskutiert Owen in der Form eines
fingierten Dialogs (subiectio) mit sich selbst, wie viele Freunde ihm noch geblieben sind.**
Das erste Distichon weist die Form von Frage und Antwort auf (percontatio); das
interrogative quantitative Pronomen quot bezieht sich auf die Anzahl der Freunde; der
Ubergang von der Quantitit zur Qualitiit erfolgt dadurch, daB Owen vom bloBen Zihlen der
Einheiten, ®7 der Personen, die seine Freunde sind, zum Messen ihres Gewichts wechselt.*”®
Daran schlieen sich zwei Verse gnomisches Inhalts, durch die das Epigramm belehrenden
Charakter erhilt, und die Antwort des zweiten Verses erklért wird: Rechensteine und Finger
als Zahlinstrumente sind oft irrefiihrend; was zdhlt, ist das Gewicht, das die Freundschaft hat,

b.%%° Diese Liebe wird mit dem Element des

und das héngt von der Liebe in einer Bezichung a
Feuers metaphorisch gleichgesetzt; Owen spielt mit den Konnotationen des Feuers und stellt

die Liebe iiber jede Berechnung; wahre Freundschaft heiBt Liebe unter den Freunden.”®

Der Name Odoenus ist anscheinend eine andere Form des Namens Audoenus; so heif3t

der heilige Audoinus von Rouen (T 683), "' dessen Reliquien, wie es heiBt, um 956 oder am

% meipsum: DE QUERCUBUS: Londini 1622.

5 Odoene: pos. ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.

¢ Cf. VIIL2.1.

897 Cf. Cic. Off. 2.79: Non enim numero haec iudicantur sed pondere, August. Tr. in lo. 37.1: Verba enim
Domini pauca, sed magna sunt, non numero aestimanda, sed pondere. Cf. die Eintragung von William Camden
im Album amicorum des Johann Haan aus Wiirzburg (Brit. Libr. Additional 19828, fol. 34"): Pondero non
numero, siche M. A. E. NICKSON: “Some Early English, Frensh and Spanish Contributions to Albums” in
Stammbiicher des 16. Jahrhunderts, ed. W. KLOSE, Wiesbaden 1989, p. 68.

% Cf. Quint. Inst. orat. 7.4.35, Cic. Lael. 58: Hoc quidem est nimis exigue et exiliter ad calculos vocare
amicitiam, ut par sit ratio acceptorum et datorum;, Ov. F. 3.123: ...digiti, per quos numerare solemus.

99 Cf. Prv 17.17: Omni tempore diligit, qui amicus est et frater; in angustiis comprobatur.

% Cf. X.30.

' Vita Audoini, p. 536-567 (MGH SRM, t. 5); AA SS Augusti, t. 4, p. 794-840. Es scheint, daB es mehrere
Formen des Namens gegeben hat; unter diesen ist auch der Name Owenus oder Ovvenus, der in vielen Ausgaben
im Titel der Biicher unseres Epigrammatikers steht. Cf. Vita Audoini, p. 536, n. 2 (MGH SRM, t. 5): (Audoinus)
Nomen, quod inde a saeculo IX. ferme Audoenus scribitur, in documentis prioribus diverso modo traditum est.
Der Name scheint auch mit dem des englischen Monchs und heiligen Owin (Owinus) von Lichfield (Stafford)
verwechselt zu werden: A4 SS Martii t. 1, p. 312-313, (313E: In Anglia B. Odoeni Confessoris), cf. AA SS
Augusti, t. 4, p. 794-840; AA SS Augusti, t. 4, col. 795C: Forte Pitseus nomine Audoéni hic indicare voluit S.



Anfang des 11. Jahrhunderts aus der Normandie nach Canterbury gebracht worden waren.’®?

793 war sehr beriihmt und beliebt in

Der heilige Owen, auch unter dem Name Dado bekannt,
England dafiir, daB er viele Wunder bewirkte und fiir den ,,katholischen* (im etymologischen
Sinn des Wortes) Glauben und gegen die Simonie kiimpfte.””* So verwendet Owen nicht nur
die lateinische Form seines Namens, sondern akzeptiert seine Verbindung mit dem beliebten
Heiligen, vielleicht als Vorbild fiir sein Leben.’®

Ob man wohl die von unserem Epigrammatiker im Druck verwendete Form Od-
oenus’® dadurch erkliren kann, daB Owen seinen Namen mit zwei weiteren Namen
verbinden méchte, namlich mit Odo und Oenus? Der heilige Odo’”” war der Erzbischof von
Canterbury, als die Reliquien des heiligen Owen nach GrofBbritannien kamen (oder ist hier
vielleicht der Hymnendichter des 10. Jahrhunderts Odo von Cluny gemeint?). Oenus (oder
Oeneus) scheint ebenfalls eine Form des Names Owen (oder Owain) zu sein, unter dem

kénigliche Vorviter der Waliser bekannt sind.””® Oder kénnte man vielleicht das Wort ode

(Ode, Gesang) hier mitlesen?””’

Owinum monachum Anglum, quem Ferrarius Odoénum appellat..., cf. A4 SS lulii, t. 7, p. 1: Audoenum pro
Oweno. Cf. auch LOBER ad I11.39: Oéno (fiir Owen).

92 44 8S Augusti, t. 5, col. 803F-805F.

73 Auch unter dem Name Dado bekannt: A4 SS Iulii, t. 5, p. 297E: de barba domini Dadonis, qui et Odoeni.

% 44 8S Augusti, t. 5 (1727), col. 812E sqq.

5 Cf. X.86. Owen betont bei jeder Gelegenheit seine Gleichnamigkeit mit vornehmen Personen, zumal der
Name Owen als walisisch gelten darf: 11.68, 111.166, 1V.89, X.34, vor allem mit dem Waliser Owen Tudor,
GroBvater von Henry VII: I11.6, 111.39.9-10, V.57; cf. MARTYN: “John Owen and Tudor Patronage”, p. 253,
HARRIES: “John Owen the epigrammatist: a literary and historical context™, p. 27-9. So wurde Henry VII und die
Tudors mit der Uberzeugung verbunden, daB ein Konig walisischer Herkunft die Grandeur der Briten
wiederherstellen wurde: siche Williams: Recovery, Reorientation and Reformation, p. 453, cf. 236 sq. Uber die
grofle Bedeutung von Heiligen in Wales siehe ibid., p.140-141, 454 sq.

6 Sonst verwendet er fiir Owen den Name Audoenus oder Audoena (cf. 11.6, 11.68. 111.166. TV.89. V.57. X.1);
Oenus begegnet in den Epigrammen X.24 und X.34.

T Cf. AA SS Iulii, t. 2 (dies 4), p. 63-73.

"8 Cf. 44 SS Novembris, t. 1 (dies 3), col. 695B, A4 SS Octobris, t. 10 (dies 24), col. 763E; ,,.David the sonne of
Owen Gwyneth* (D. POWEL (ed.), Caradoc of Llancarfan: The Historie of Cambria, London 1584, p. 227) und
,,0enei filii David* (Gir. Cambr. /tin. Kambr. 2.10) meinen den gleichen Prinzen David von Northwales des 12.
Jahrhunderts. John Owens GroBvater hiel Owen ap Gryffydd (siehe JONES: “John Owen, Cambro-Britannus”, p.
131) und war somit gleichnamig mit Owen ap Gruffyth, der im 13. Jahrhundert lebte und koniglicher
Abstammung war (siche Caradoc of Llancarfan: The Historie of Cambria, p. 314); die Gleichnamigkeit
erweckte anscheinend die Aufmerksamkeit des Epigrammatikers John Owen; nicht belanglos ist, meines
Erachtens, daf3 er auch den ebenso Waliser Roger Owen ,,Oéne‘ nennt (X.34).

79 Oenus ist durch das Metrum deutlich als Oénus zu lesen; das schlieBt die Moglichkeit aus, oenus (oivog,
Wein) zu lesen (cf. IX.19, X.4), in welchem Fall der Name auf die Verbindung von Dichtung und Wein mit der
Wahrsagung verwiese, oder die Moglichkeit eréffnete, Od- als die Wurzel des Verbes odio aufzufassen (weil die
Wahrheit unbeliebt macht). Ebenso wird dadurch ausgeschlossen, Oenus als Aenus zu interpretieren (fiir die
orthographische Form Oenus statt Aenus cf. Thesaurus Linguae Latinae, s.v. Aenus, t. 1, col. 988), gleich
atvog, das Lob, der positive Ruf (eine Bedeutung, die gut zum Epigramm X.34 passen wiirde) oder eine
literarische Gattung, eine Art von Fabel (cf. A. LESKY: Geschichte der griechischen Literatur, Bern-Miinchen
1971°, p. 185, T. KARADAGLI: Fabel und Ainos. Studien zur griechischen Fabel, Hain 1981, p. 2 sqq., P. PAYEN:
«Logos, muthos, ainos: de I’ intrigue chez Hérodote», Quaderni di storia 20 [Nr. 39] [Jan.-Jun. 1994], p. 50-59;
das stdnde inhaltlich dem Werk unseres Epigrammatikers sehr nahe; cf. SCHNUR: “The humanist Epigram and its
influense on the German Epigram”, p. 558, LAUSBERG: Das Einzeldistichon, p. 85).



Im folgenden Epigramm kritisiert Owen indirekt die falsche Freundschaft, besser
gesagt heuchlerische menschliche Beziehungen, die auf bloBer Berechnung und

Niitzlichkeitserwdgungen aufbauen:

VIIL85. Ad G. I, Mercatorem’"°.

Quo cui plus dederis, magis hoc tibi fiet amicus,

Quo plus credideris, hoc magis hostis erit.

Owen driickt hier die Tatsache aus, dal man gerne etwas als Geschenk annimmt und
dem Geber freundlich gesonnen ist; im Gegenteil dazu ist man einem Gléubiger gegeniiber

feindlich eingestellt, denn man muB ja seine Schulden bezahlen.”"!

Das Epigramm erinnert an
ein griechisches Sprichwort: ,,Willst du jemandes Freundschaft verlieren? Leih ihm Geld!*
und an die Feststellung von Perikles iiber die Beziehung zwischen Wohltiter und Empfénger
der Wohltat in seiner Grabrede bei Thukydides.”"

Im Epigramm VIII.93 werden die Eigenschaften einander gegeniibergestellt, die in

geschiftlichen oder in personlichen Beziehungen vorherrschen:

In Albinum.

Perdidit Albinus mercator remque fidemque,
Nil ultra quod iam perdere possit habet.
Perdidit idem Albinus amator spemque fidemque.

Quid superest quod iam perdere possit? Amor.

Unter 6konomischem Gesichtspunkt kann man zwar Besitz und Kredit verlieren, aber
keine weitere Einbulle erleiden. In den zwischenmenschlichen Beziehungen geht es um
Hoffnung und Vertrauen, die vor allem von den dufleren Umstdnden regiert werden. Dazu

gibt es hier aber noch die Liebe als die grofite regelnde Kraft. Sie verbleibt einem Menschen

"% Das Variant Ad Foeneratorem (siche MARTYN: t. 2, p. 157, cf. DE QUERCUBUS: Londini 1622) beschrinkt
den Sinn des Epigramms und verleiht ihm eine andere Farbe wegen der negativen Konnotation des Wortes

foenerator, die zu diesem Distichon nicht pafit.
T Cf. X 46.

"2 2 40: o0 yap macxovtec v, aAda dpavtec ktwueba Tovc ¢ilove. Bepaiotepoc d¢ o dpaoac TNy
Xapw @ote opetdopévny o1’ evvoiac @ 6édwie cwlew 0 6¢ aviopeilwv auprvtepoc, €idwe ovk &
Xapv, AAL" éc OpeiAnua tny dpeTny drmodwowv.



als letzter Ausgang und beste Zuflucht:""> Nunc autem manet fides, spes, caritas, tria haec;
maior autem his est caritas.”"* Owen zieht hier eine Parallele zwischen dem wirtschaftlichen
Tun des Albinus und seinen zwischenmenschlichen Beziehungen; dazu dienen das Wort
idem, der parallelismus in den Hexametern (Verb-Subject-Aposition, zwei Objecte in
Polysyndeton), die Epanalepse der gleichen Fiigung in der gleichen Stelle der Pentameter
(quod iam perdere possit) und die zahlreichen sonstigen Wiederholungen (4/binus, Anapher
und Epipher in den Hexameter). Die Figur der percontatio, die aus einem Worte bestehende
Antwort (Amor) und das zweideutige Verb superest (iibrig bleiben-iiberlegen sein) geben der

> Die polysyndetische

Liebe die herausragende Stelle, die ihr auch zukommt.
Folmulierungen (remque fidemque — spemque fidemque), die etwas archaistisch wirken’'?,
betonen den schwerwiegenden Verlust des Albinus und verlethen dem Epigramm eine
Wiirde.

Kann man dem Epigramm auch eine Bedeutung auf hoherer Ebene beimessen? Wenn
man diese beide Fligungen (remque fidemque — spemque fidemque) betrachtet in Kombination
mit a. der Eigenschaft mercator des Titels, b. dem Wort superest, das auf das Uberleben
verweist, also auf Leben und Tod und c. mit den Epigrammen X.22 und X.33, wo die Rede
davon ist, da von den drei Tugenden spes, fides, caritas, mit denen der Mensch im
diesseitigen Leben gewappnet ist, nach dem Tod nur die Liebe in den Himmel kommt, ergibt
sich folgender Gedanke: remque fidemque umfafit alles, was dem Albinus als Héndler zur
Verfligung steht: Vermdgen und Kreditwiirdigkeit, was man als den Lebensunterhalt
bezeichnen kann, als das Leben (so z.B. im Ausdruck z.B. ,,sein Leben verdienen®; auch das
lateinische Wort vita hat diese Bedeutung).”'” Der Hindler Albinus hat also sein ,,Leben*
verloren, nach den Mal}stiben der irdischen Gesellschaft, die sich nur um das Materielle
sorgt. Wenn man das Wort amator als den liebenden Menschen im allgemeinen auffafit und
nicht den Liebhaber, hat Albinus Hoffnung und Glaube verloren, die dem diesseitigen Leben
gehoren. Er konnte aber noch die Liebe verlieren, ndmlich Gott und das Paradies und damit
das wahre Leben. Das wiirde meines Erachtens auch die feindselige Haltung des Autors
erkldren, die sich durch die Préposition in im Titel zeigt; der Albinus hitte nie Hoffnung und

Glauben verlieren diirfen und weil} nicht das zu schétzen, was er immer noch hat, die Liebe.

"3 Cf. 1Cor 13.1 sqq. Mt 24.12-13: Et quoniam abundavit iniquitas, refrigescet caritas multorum. Qui autem
permanserit usque in finem, hic salvus erit, Eph 4.2-5, Col 1.3-5, 1Th 1.3, 5.8. Cf. auch X.33.

' 1Cor 13.13.

5 Cf. X.22, X.33.

716 Sie begegnen jedoch bei Lucilius und Horaz; siche J. B. HOFMANN und A. SZANTYR: Lateinische Grammatik,
t. 2, Lateinische Syntax und Stylistik, Miinchen 1965, p. 515 (§ 283a).

"' Plaut. Stich. 462, Trin. 477.



Albinus’™® ist auBerdem von albus abgeleitet, eine Farbe, die mit Gliick und allem
Guten verbunden ist; so betont der Name bei der Interpretation auf der ersten Ebene
ironischerweise den schwierigen Zustand, in den die Person im Epigramm geraten ist; auf der
zweiten Ebene beschreibt der Name die Gliickseligkeit des Menschen, dem, mag er auch alles
sonst verloren haben, das wichtigste noch verblieben ist: die Liebe.”"’
Die personlichen Eigenschaften, die die Voraussetzungen fiir eine gute Freundschaft

bilden, findet man im folgenden Epigramm:

IX.61. Alter idem.

AVTOC non Etepoc mihi sit, mihi qui sit éTalpoc;

Sit comis quisquis vult meus esse comes.

Der Titel des Epigramms stammt aus Ciceros Laelius de amicitia, wie SUTTON schon

720

bemerkt hat.”" Dieses alter idem mochte den Eindruck erwecken, dafl Owen bzw. das Ich des

Epigramms entgegenkommend ist und so nach seinem Pendant sucht.””'

Owen spielt mit den
Paronymen comis-comes und étepoc-étaipoc. Die Wiederholungen des Personalpronomens

mihi, das Possessivpronomen meus und allgemein die Alliteration des m im Epigramm

unterstreichen den personlichen Charakter einer Freundschaft und die Zusammengehdrigkeit
der Freunde. Ist aus den Wortern avtoc und étepoc auch herauszulesen, daB3 ein echter
Freund dem Freund gegeniiber stets der selbe bleiben soll?

Noch eine Art fehlerhaften, mit dem Sprechen verbundenen Lugenhaftigkeit
Verhaltens ist die heuchlerische und verlogene Rede; Owen verwendet im

Epigramm VIIL.82 einen sophistischen Syllogismus, um die Heuchelei zu

enthiillen und zugleich einen intellektuellen Witz zum Ausdruck zu bringen:

VIII.82. In Festum mendacem.

‘Omnis homo est mendax’, puto, Feste, fateberis, ergo

‘Mentiris’ dicit, qui tibi dicit ‘Homo es’.

"8 Hor. A. P. 327, Mart. 4.37.2; auch bei Iuvenal in der weiblicher Form: 3.130.

"9 Cf. die dhnliche Struktur in I1.126.3-4: Omnibus amissis a tergo et fronte capillis, | Quid tibi iam restat
perdere, Calve? Caput.

720'80. Cf. SUTTON.

2! Cf. oben, Kommentar zu X.1, cap. ILi.



Der zugrundeliegende Gedankengang lautet: omnis homo est mendax,; tu homo es;,
ergo mentiris (mendax es). Der Spruch stammt wohl aus dem Romerbrief von Paulus: omnis
autem homo mendax; der Sinn ist aber natiirlich, vom biblischen Kontext geldst,

umgestaltet.”**

Der gewéhlte Name Festus mag wohl die gleiche Bedeutung haben, wie im
Epigramm X.70,’” um das unannehmbare Verhalten eines lignerischen Menschen zu
betonen. In der Verwendung eines sophistischen Arguments™ kommt der Gedanke am
klarsten zum Ausdruck.

Welch hohen Wert es hat, die Wahrheit zu finden, wird im Epigramm Wabhrheit

IX.81 geschildert:

Inventio Veri. Ad Dubitantium.

Dicitur invento post mille pericula vero
Pythagoras totum sacrificasse bovem.
Nunc™ tam difficilis facta est inventio veri,

Ut tibi sit vitulum sacrificare satis.

Pythagoras habe, so heif3t es, einen Ochsen als Opfer dargebracht, als er die Wahrheit

26 . . .
zu Owens Zeit sei es schwieriger, das

nach langer Suche endlich hatte finden kénnen;’
Wahre zu entdecken, so dafl man dafiir, daB man die Wahrheit gefunden hat, ein Kalb opfern
miifite. Da Owen aus einer landwirtschaftlichen Gesellschaft kommt, obwohl er in einem
biirgerlichen Milieu gelebt hat, sollte eigentlich ein Ochse ein groferes Opfer sein als ein
Kalb, weil Owen in diesem Epigramm offenbar den Nachdruck darauf liegt, da3 es zu seiner

Zeit noch schwieriger als friiher ist, die Wahrheit zu finden, muf3 sich der Leser Gedanken

22 Rm 3.4-5: Est autem Deus verax; omnis autem homo mendax, sicut scriptum est: Ut iustificeris in sermonibus
tuis et vincas cum iudicaris. Si autem iniquitas nostra iustitiam Dei commendat, quid dicemus?

723 Cf. oben, cap. I1Lvi.

2% Cf. Cic. Luc. 75: sophismata (sic enim appellantur fallaces conclusiunculae). Cf. Gell. 18.2.9: quaesitum est,
in quibus verbis captionum istarum fraus esset et quo pacto distingui resolvique possent: ‘quod non perdidisti,
habes, cornua non perdidisti: habes igitur cornua’; item altera captio: ‘quod ego sum, id tu non es; <homo ego
sum:> homo igitur tu non es’, 18.13.5: ‘quod nix est, hoc grando non est; nix autem alba est: grando igitur alba
non est’. Item aliud non dissimile: ‘quod homo est, non est hoc equus, homo autem animal est: equus igitur
animal non est’.

2 Nunc: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622,
MARTYN; Hinc: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766. Hinc konnte eine zeitliche
Bedeutung haben, ndmlich heilen: von damals ab, danach; es mufl auch die Variante sein, die sich im von Lober
iibersetzten lateinischen Text fand. Der Sinn damals-heute scheint jedoch plausibler und ist besser in der
Textiiberlieferung belegt.

726 Cic. N.D. 3.88: quamquam Pythagoras, cum in geometria quiddam novi invenisset, Musis bovem immolavisse
dicitur. Cf. SUTTON.



iiber den Sinn des Epigramms machen. Der Titel bildet, denke ich, vielleicht einen Schliissel
zur Entzifferung des Epigramms: die Wahrheit muf3 hier nimlich einen religiosen Sinn haben;

727 . .
ein Indiz.

dafiir gibt das Epigramm V1.7

Unter diesem Blickpunkt kdnnte das Kalb auf das geméstete Kalb in der Parabel vom
verlorenen Sohn verweisen; so wére auch das satis folgendermaBlen zu verstehen: es ist
richtig so, dall das Kalb geschlachtet wird, als Ausdruck der Freude, die der verlorene Sohn
dem Vater bei seiner Riickkehr bereitet; alles aber, was dem Vater gehort, gehort dem &lteren
Sohn, der immer bei dem Vater geblieben ist: Owen scheint so in diesem Epigramm die
Freude iiber die Heimkehr des verlorenen Sohnes mitzuteilen, aber zugleich trifft er in dem
satis tibi eine Unterscheidung zwischen dem verlorenen Sohn und den S6hnen Gottes, die nie
vom Weg Gottes abgewichen sind.””® Eine Abstufung der Seligen hat schon Dante im
Paradiso seiner Divina commedia (ca. 1321) vorgenommen.

Das Verbergen der Wahrheit bzw. ihre Verfdlschung wird im Heuchelei

folgenden kritisiert:

X.47. Veritas in profundo. In fucatam.

Falsa patent, at vera latent. In te patet istud;

Nam faciem fictam, cetera facta geris.

Das dullere Erscheinungsbild dient Owen hier als Ausgangspunkt, um das Verhalten
des Menschen, hier einer heuchlerischen Frau, zu verhohnen; wie sie ithr wahres Gesicht
wortlich durch das Schminken verbirgt und schoner erscheinen 148t, so verbirgt sie auch ihr
unmoralisches Tun: nam faciem fictam, cetera facta geris.”” Das Verb gero unterstreicht die

Entscheidung und den Einsatz der Person.”*’

™7 Dubitantius.
Suspicor alterutrum, scio neutrum utrumque paratus
Credere; Phoebus erit, qui mihi dicet utrum.
Vielleicht gibt es hier auch einen Einflul von Augustin: 7r. in lo. 121.4: ubi ad dubitantium corda sananda,
vulnerum sunt servata vestigia, cf. Alcuin. Comm. in Jo. 42.19 (MIGNE PL, t. 100, col. 992). Cf. den Name
Gaudentius bei Augustins Contra Gaudentium.
"8 Le 15.31-32: at ipse dixit illi fili tu semper mecum es et omnia mea tua sunt epulari autem et gaudere
oportebat, quia frater tuus hic mortuus erat et revixit perierat et inventus est.
"9 V1.46. In Paulam Anglicam fucatissimam feminam.
Fucata facie, fucosis fallere verbis
Mos tuus; in fuco fanda nefanda facis.
Ignavum fucos pecus a praesepibus arces,
Paula; tamen tuus est quid, nisi fucus, amor?
Cf. auch VIILS.



Doppelziingigkeit und Inkonsistenz werden von den Menschen Doppelziingigkeit

aber sogar in den Rang von Goéttern erhoben:
IX.8. Dii inconstantiae.

Vertumnum celebrant Romani, Protea Graii.
. 731 .
Quae non iam"" tellus numen utrumque colit?

Der Kult der wandlungsfihigen Gottheiten, des Proteus™” und des Vertumnus’>, den
die beiden weltbeherrschenden Zivilisationen, die griechische und die romische, ausiibten,
gilt hier als Symbol fiir die Herrschaft der Heuchelei tliber die Welt. Sprichwortlich waren die
Ausdrucke Vertumno inconstantior und Proteo mutabilior’*.

Die Ungereimheit der Menschen, bzw. der Abstand zwischen Wort (In)Kongruenz

und Tat, zwischen Versprechen und Erfiillung wird kritisiert:”>> zwischen Worten

und Taten

VI111.39. In Damam.

Promissum quoties quiddam te, Dama, rogavi,
Quod, quoniam praestas nil mihi, saepe rogo?
Saepe soles ‘Faciam’, ‘Feci’ mihi dicere numquam,

Incipe iam ‘Feci’ dicere, non ‘Faciam’.

Cf. (Pseudo)Cic. Epist. ad. Oct. 7: Quisnam tali futurus ingenio est, qui possit haec ita mandare litteris, ut facta,
non ficta videantur?, cf. OTTO: Die Sprichwirter und sprichwdértlichen Redensarten der Romer, p. 130. Cf. auch
WALTHER: Carmina Medii Aevi posterioris Latina, Proverbia sententiaeque Latinitatis Medii Aevi, t. 11.2, Nr.
9429a: Ficta non facta.

30 Zeno Ver. Tract. 1.35.1: secundum facta sua, quae gessit, Pasch. Radb. Exp. in Mt 12.26.6.7: facta quae
gessit narrantur, Cic. Off. 3.16: similitudinem quandam gerebant speciemque sapientium, Verg. A. 1.315-316:
virginis os habitumque gerens et virginis arma | Spartanae etc.

jam non: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766.

32 Hom. Od. 4.364 sqq., Ov. M. 2.9; cf. NILSSON: Geschichte der griechischen Religion, p. 240. Cf. MARTYN: t.
2,p. 151.

3 0v. M. 642 sqq. F. 6.409 sqq. Cf. LOBER: Proteum hieffen die Rémer Vertumnum, und opferten ihm die
Erstlinge der Friichte. Ovid. 1. lib. fast. (=1.367 sqq.) Proteo mutabilior, ein Sprichwort / bedeutet einen
verschmitzten Menschen / der sich auf allerley Art stellen kan / wie Proteus gethan / als er in der Pomana
verliebt gewesen. Uber die Verbindung zwischen dem Verfall der Sitten und Vertumnus cf. Hor. S. 2.7.6 sqq.
Vertumn galt auch als Gott des Handels: LATTE: Romische Religionsgeschichte, p. 191 sq. Cf. auch MARTYN: t.
2,p. 151.

3% Cf. Erasm. Adag., t. 111, prolegomena xiii; cf. OTTO: Die Sprichwérter und sprichwértlichen Redensarten
der Romer, p. 289.

35 Cf. 1Jo 3.18: Filioli, non diligamus verbo nec lingua, sed opere et veritate.



Der Name Dama verweist auf das Freundespaar Damas und Phintias, das die ideale
Freundschaft vertritt. Die polyptotische Wiederholung des Verbes facio legt das Gewicht auf
die Werke des Menschen. Die Wiederholung des Adverbes saepe und das Verb soles bringen
die Gewohnheit, den modus des Dama zum Ausdruck: ™ seine Sitte ist es, viel mit Worten zu
machen, aber nichts mit Taten.”’

Es reicht nicht, die Theorie zu beherrschen; sie muf} in die Praxis umgesetzt werden:

X.86. Fac simile. Ad Attalum, 1.C.

Attale, sacra piae miscenda theorica praxi;

Sanctorum vitas perlege, fac simile.

Das Beispiel, dem der Mensch folgen soll, haben die Heiligen gegeben; doch man
wird ihnen nicht dadurch &hnlich, daB3 man die Heiligenviten 6fters liest, sondern indem man

ihre Taten im Leben nachamt.”®

Der Name Attalus=iuvenilis diirfte ein nomen loquens sein,
das die zentrale Zielgruppe des belehrenden Epigramms bestimmt, ohne sie einzuschrinken.
Der Titel Fac simile erinnert ans Gleichnis vom barmherziger Samariter: Vade et tu fac
similiter.”

Von welcher Wichtigkeit es ist, dal Worte und Werke iibereinstimmen, wird im

Epigramm [X.79 geschildert:

Facere et Docere, Act. C.1.V.1.

Nuda sacerdotis docti bene credere inertem
Verba docent populum; vivere vita docet.
Ut decuit, docuit qui re sua verba probavit;

Plus malefacta nocent quam bene dicta docent.

7O Cf IX.T.

37 Cf. H. WALTHER und P. G. SCHMIDT: Carmina Medii Aevi posterioris Latina, Proverbia sententiaeque
Latinitatis Medii ac recentioris Aevi, t. 11.7, Nr. 36831: Facta non verba!

38 Cf. 111.80. Vitae Sanctorum.

Sanctorum vitas legere et non vivere frustra est.

Sanctorum vitas degite, non legite.
7 Le 10.37.



Christus als Hohenpriester'* hat das Beispiel von Werk und Lehre gegeben, wie es

"1 Der Glaube entsteht durch das Hé')ren,742

am Anfang der Apostelgeschichte zu lesen ist.
durch die Unterrrichtung in Worten; diese stiftet den Glauben, wie es sich geziemt. Aber die
Belehrung dariiber, wie der Mensch leben soll, das vermag nur die Lebensweise des Lehrers
zu vermitteln, die mit seiner Lehre iibereinstimmen muf; denn das schlechte Beispiel schadet
mehr, als eine gute theoretische Lehre nutzt. Der Reihenfolge der biblischen Worte (facere-
docere) entspricht fiir Owen auch eine wertmifBige Hierarchie; Taten sind wichtiger als
Worte.”

Die Fligung nuda verba bedeutet wahrhafte Worte, in &hnlicher Weise wie im

Ausdruck Gratiae nudae.”*

Die grofle Bedeutung der Belehrung wird durch das mehrfache
Polyptoton von doceo betont (docti, docent, docet, docuit, docent). Zur Einpriagsamkeit
dienen: i. die figura etymologica im zweiten Hemistichion des ersten Pentameters (vivere
vita), die fast ein Oxymoron bildet (denn man erwartet einen Akkusativ von vita als Objekt
und nicht ein Subjekt im Nominativ), ii. die Paronomasie von decuit-docuit; sie wird durch
eine Attraktion des Tempus erreicht, denn das Verb deceo sollte eigentlich in Priasens stehen
und nicht im gnomischen Perfekt, wie die Verben docuit und probavit (als variatio statt
Priasens in dieser Reihe von vier Gnomen in vier Versen ausgedriickt; vielleicht auch aus
metrischen Griinden), iii. der parallelismus (der vollkommen ist, wenn man im Wort
malefacta das Adverb male und das Partizip Perfekt facta mithort oder mitliest), iv. die
Alliterationen (vor allem von c, ¢, d in dicta-docent) und v. der leoninische Reim im
SchluBvers, der sprichwortlich ist.”*

Nicht nur Worte sind ohne Inhalt; sogar die religidsen Symbole (In)Kongruenz

werden sinnentleert: zwischen Form

und Inhalt

™0 Hbr3.1, 8.1.
" Aet 1.1: Primum quidem sermonem feci de omnibus, o Theophile, quae coepit lesus facere et docere.
2 Cf. 1I1.113. Deus.
Ut prohibent oculum nebulae discernere caelum,

Sic videt ob mentis nubila nemo Deum.
Nemo Deum vidit; pauci audivere loquentem.

Hinc tam rara “fides, at mage rarus ®amor.
"Fides ex auditu. "Amor ex visu.
43 Cf. WALTHER: Carmina Medii Aevi posterioris Latina, Proverbia sententiaeque Latinitatis Medii Aevi, t. 11.2,
Nr. 8703 :
Facta fidem faciunt melius quam verba: salutem

Si conferre potes omnibus, ergo tibi!

™4 Erasm. Adag., t. 114, Nr. 1650: Admonet adagium, ut candide ac benigniter impertiamus amicis, aut ne quid
inter amicos fictum et fucatum, verum nuda simpliciaque omnia.
45 Cf. WALTHER: Carmina Medii Aevi posterioris Latina, Proverbia sententiaeque Latinitatis Medii Aevi, t. 11.2,
Nr. 21720.



VIL.53. Crux in Foro cauponario. Ad Christum.

Restat imago crucis, tua de cruce tollitur. Ecce,

Christe, cruci maior quam tibi constat honor.

Von einem Kreuz zwischen Schenken und Marktbuden wurde der Corpus
abgenommen, so dafl nur das Kreuz selbst zur Verehrung verblieb; indessen gebiihrt Gott in
weit hoherem Malle Verehrung als seinen Symbolen. Daraus ist zu schlieBen, daf3 hier diesem
Glaubensdenkmal keine echten religiosen Gefiihle entsprechen, dal die Verehrung Gottes
inmitten von Schankstuben nur eine oberfldchliche Erscheinung ist, ausgerechnet an einem
Ort, an dem sich mit Trunksucht und Kéauflichkeit Verdorbenheit und Unsittlichkeit breit

machen.”*®

Nicht zuletzt erinnert dieses Bild an die Szene im Evangelium, wo Christus sich
gegen die Geschifte vor dem Tempel Gottes in Jerusalem wendet, die zweite
Tempelreinigung’*’. Die Doppeldeutigkeit des Verbes tollo (erheben- entfernen/beseitigen)’*
wird zwar im Pentameter aufgehoben, aber betont auch so die Ironie des Verhaltens der
Menschen, das Kreuz mehr zu verehren als Christus selbst. Owen scheint hier vom
Ikonoklasmus zu sprechen, der ein grofles Thema in den Anfingen der Anglikanischen

Kirche war.’¥

Ein dhnlich heuchlerischer Gebrauch des Kreuzes begegnet im Epigramm X.76:
In quendam crucigerum Hypocritam.

. 750 . . .
Esse cruci-fixi’™" iuratus creditur hostis

751 ..
vertere terga cruci,

Belzebub, et visae
Non tamen iste crucem fugit impius Angelus omnem,

Est tibi nam crux in pectore, corde “Satan.

6 MARTYN (t. 2, p. 150) verbindet das Epigramm mit Owens Widerspruch gegen die Simonie.

"7 Mt 21.12-13, Mc 11.15-17, Le 19.45-46, Jo 2.14-16.

8 Cf. VIIL49.

™9 Cf. C. W. A. PRIOR: Defining the Jacobean Church, Cambridge 2005, p. 90 sqq.

% crucifixi: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647;
crucifixi: SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; cruci-fixus: MARTYN.

3! yisae: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; vitae: MARTYN. Vitae ergibt guten Sinn, die Textiiberlieferung scheint aber die
Lesart visae besser zu unterstiitzen.

* La Cruz en los pechos y el Diablo en los hechos (=Das Kreuz auf deiner Brust und der Teufel in deinem
Herzen [cf. LOBER]). Bei MARTYN steht Tel statt y e/, wohl ein Druckfehler.



Owen nimmt als Ausgangspunkt das spanische Sprichwort La Cruz en los pechos y el
Diablo en los hechos, um die Heuchelei zu geifieln.””* Obwohl es heiBt, daB der Teufel
(Belzebub)™ sich vor dem Kreuz als Symbol Christi flirchtet und vor ihm flieht, bleibt der
Satan in diesem Falle im Herzen des Verhohnten, obgleich dieser ein Kreuz auf seiner Brust

4 .
7% oder verachten) verleiht

tragt; die Zweideutigkeit des Ausdrucks vertere terga (=fliehen
dem Epigramm einen verdichteten Sinn: der Satan verachtet das Kreuz; zugleich aber wird
Satan, der geschworene ,,Feind“756, durch das Kreuz, das als Amulett dient, vertrieben.
Hiermit stellt Owen den Menschen, der den Teufel (Satan) in sein Herz einldf3t, mit dem

757

Teufel selbst (impius Angelus)””’ auf eine Stufe. Das Wort crucigerus im Titel scheint

anzudeuten, daB der Adressat seiner Handlungsweise heuchlerisch das Kreuz’™®

52 Cf. SUTTON. Cf. Mt 15.7 sqq.

753 In der Bibel begegnet die Form des Wortes Beelzebub (4Rg 1.2, 1.3, 1.6, 1.16, Mt 10.25: Si patrem familias
Beelzebub vocaverunt, quanto magis domesticos eius, 12.24: hic non eicit daemones nisi in Beelzebub principe
daemoniorum, 12.27, Mc 3.22, Lc¢ 11.15: Quidam autem ex eis dixerunt in Beelzebub principe daemoniorum
eicit daemonia, 11.18-19: quia dicitis in Beelzebub eicere me daemonia. Si autem ego in Beelzebub eicio
daemonia, filii vestri in quo eiciunt? Ideo ipsi iudices vestri erunt, oder Beelzebul (lectio varia in Mt 9.34), die
aber im Metrum nicht passen; die Form Belzebub ist hidufig bei Kirchenvitern: Ambr. Exp. evang. Lc 7.91,
7.121, August. De serm. Dni in m. 1.(22)75: Si enim patrem familias Belzebub vocaverunt, quanto magis
domesticos eius, Serm. 8.18: Obicientes domino convicium iudaei cum dixissent: Hic non eicit daemonia nisi in
Belzebub principe daemoniorum, Hieron. Epist. 42.1.4, 42.2.3-4, Bed. In Marc. evang. exp. 1.3.22, 1.3.29, In
Luc. evang. exp. 4.11.15: Quidam autem ex eis dixerunt: In belzebub principem daemoniorum eicit daemonia,
4.11.18: Si autem et satanas in se ipsum divisus est, quomodo stabit regnum ipsius quia dicitis in belzebub
eicere me daemonia?, 4.11.19: Si autem ego in belzebub eicio daemonia, filii vestri in quo eiciunt? Ideo ipsi
iudices vestri erunt etc.

% Cf. Caes. B. G. 4.37.4: hostes abiectis armis terga verterunt magnusque eorum numerus est occisus, Verg. A.
6.491, Ov. M. 8.363-364: trepidantem et terga parantem | Vertere succiso liquerunt poplite nervi, Gn 14.10:
itaque rex Sodomorum et Gomorrae terga verterunt cecideruntque ibi et qui remanserant fugerunt ad montem,
Ex 23.27: terrorem meum mittam in praecursum tuum et occidam omnem populum ad quem ingredieris
cunctorumque inimicorum tuorum coram te terga vertam, Jos 7.4, 7.8, Jdc 20.31, 1Rg 4.2, PsH 43.11: vertisti
terga nostra hosti et qui oderant nos diripuerunt nos, 77.9: filii Efraim intendentes et mittentes arcum terga
verterunt in die belli, Jr 46.5: quid igitur vidi ipsos pavidos et terga vertentes fortes eorum caesos fugerunt
conciti nec respexerunt, 49.8: fugite, terga vertite, descendite in voragine, habitatores; Dedan quoniam
perditionem Esau adduxi super eum tempus visitationis eius, IMcc 11.55 etc.

33 Cf. Jr 2.27: dicentes ligno: pater meus es tu et lapidi tu me genuisti, verterunt ad me tergum et non faciem,
32.33-34: et verterunt ad me terga et non facies cum docerem eos diluculo et erudirem et nollent audire ut
acciperent disciplinam, Hieron. In Hierem. 6.44: Et verterunt ad me terga et non facies. luxta illud, quod alibi
scriptum est: et verterunt contra me scapulam recedentem. Qui enim precatur, inclinata cervice in terram
pronus funditur, qui vero tergum vertit, ipso gestu corporis indicat se neglegere comminantem, cf. In Os.
3.11.1.2: ipsi vero vocati ab eis recesserunt a facie eorum, vertentes ei terga et mentis duritiam gestu corporis
indicantes, Epist. 122.1.16: noluerunt ad me converti, ut agerent paenitentiam, sed cordis duritia in iniuriam
meam sua terga verterunt etc.

% juratus hostis= Todfeind, wahrscheinlich vom englischen sworn enemy; wohl auch eine Anspielung an die
coniuratio gegen Gott; cf. Jr 11.9: et dixit Dominus ad me: inventa est coniuratio in viris luda et in
habitatoribus Hierusalem.

1. Cf. August. De civ. Dei 18.18: de huius saeculi civitate, quae profecto et angelorum et hominum societas
impiorum est, Rup. Tuit. Comm. in Apoc. 8.13 (MIGNE PL, t. 169, col. 1087), Thom. Aquin. Summ. theol. prim.
sec. qul13.ar9.corpus.

8 Cf. Mt 10.38: Et qui non accipit crucem suam et sequitur me non est me dignus, c£.16.24, Mc 8.34, L¢ 9.23,
14.27.



voranzustellen pflegt; oder meint Owen vielleicht damit konkret den Orden der
Kreuzherren,” die im 16.-17. Jahrhundert einen neuen Aufschwung erlebten?
Ein weiterer, oft der Satire als Gegenstand dienender Typ, der Habsucht

Geizhals, wird ebenfalls von Owen wegen seiner Unerséttlichkeit verh6hnt:
Geiz

X.64. In avarum parcum.

Nil numerare iuvat, nihil addere semper acervo;

Multiplicare, nihil; divide, dives eris.

Owen empfichlt als Heilmittel dieser geistigen Krankenheit, des Geizes'®, das, was
das Christentum als Weg zum Seelenheil weist: Ait illi lesus: si vis perfectus esse, vade,

vende quae habes et da pauperibus et habebis thesaurum in caelo et veni sequere me.”®!

Begriffe aus der Arithmetik verleihen dem Epigramm seine Pointe.”*
Mit dem gleichen Gebot des Evangeliums wendet sich Owen gegen die Geizigen, die
den Worten Christi irgendeinen ,,geheimen Sinn* zu unterstellen suchen, um den Armen kein

Geld geben zu miissen:

IX. 84. In avaros. Vende omnia quae habes et da pauperibus.”®

Occidit miseros haec littera tristis avaros;

Quidque sibi velit hic spiritus usque rogant.

5 Cf. H. F. CHETTLE: ,,The Friars of the Holy Cross in England®, History, New Series, t. 34 (Nr. 120-121)
(Febr. und Jun. 1949 [October 1949]), p. 204-220.
60 Cf. 1Tm 6.10: Radix enim omnium malorum est cupiditas, quam quidam appetentes erraverunt a fide et
inseruerunt se doloribus multis. Cf. (pseudo)Cic. Herenn. 2.34, 2.37.
" Mt 19.21, cf. Mc 10.21, Le 18.22, cf. 12.33.
762 Cf. VI.51. In Dindymum mercatorem.
Artis Arithmeticae didicisti, Dindyme, partes

Tres primas; quartam disce, beatus eris.
Schon erklart LOBER den vierten Teil der Arithmetik als ,,das dividiren (theilen unter die Armen)“. Cf. SUTTON.
6 MARTYN (t. 2, p. 152) und SUTTON verweisen auf Mt 19.21, jedoch steht der Text von Lc¢ 18.22 etwa néher
dem Zitat bei Owen. Allerdings scheint Owen das Zitat eher von einem Kirchenvater zu haben; es kommt
ndmlich oft vor allem bei Augustinus vor, aber auch bei Hieronymus, Ambrosius etc: Ambr. Expl. ps. 1.19.2,
Exp. ps. CXVIII 8.9.3, 12.37.3, Hieron. Epist. 58.2.1, 66.8.1, 79.4.1, 118.4.2, 120.1.1, 120.1.12, 130.14.1,
August. De fid. et op. (16)27, De s. virg. (45)46, Serm. 38.7, 85.1 (MIGNE PL, t. 38, col. 520, 521), 86.2 (MIGNE
PL, t. 38, col. 524), Epist. 157.(4)24, 157.(4)25, 157.(4)39, Tr. in lo. 34.8, Enarr. in Ps. 43.25, 49.8, 51.14,
136.13, 149.14, Gregor. Magn. Hom. Hiez. 2.8.4, Bed. Hom. evang. 2.2, In Luc. evang. exp. 5.19.8, Thom.
Aquin. In quatt. libr. Sentent. 4.ds15.qu2.ar4a.ag3, 4.ds49.quS.ar5a.ag2, Summ. theol. sec. sec. qul9.arl2.agl,
qul19.ar2.ag3, Calv. Instit. christ. relig. 4.13.13 etc.



Spiritus hoc sibi vult quod vos non vultis, avari;

Pauperibus dare vult omnia, vosque nihil.

Als Vorwand fiir ihr Z6gern, Almosen zu spenden, nehmen die Geizigen Zuflucht zu
einem Unterschied zwischen dem Buchstaben und dem Geist’®* des Gesetzes, des Testaments
Gottes. Zwar sind die Worte Gottes deutlich, sie geraten aber in Widerspruch zum Geiz der
Menschen. Die Verspottung wird verschirft, indem das biblische Wort littera enim occidit’®
mit dem sprichwdrtlichen Vers bei Tuvenal kombiniert wird: occidit miseros crambe repetita

magistros’®® (Vers 1).

In den gleichen Umkreis gehoren folgende Epigramme:

X.23. In Polydorum.”’

Cui iacet in clausa nummus quasi mortuus arca,

Argenti-vivi nil Polydorus habet.

Owen verwendet den Namen Polydorus, der bedeutet: ,,ausgestattet mit vielen
Geschenken®, um seinem Oxymoron Priagnanz zu verleihen: dieser Mann, ein Geizhals,
scheint zwar reich, hat jedoch in Wirklichkeit keinen Reichtum, weil er ihn nicht verwendet;
sein Geld, argentum, ist tot. Dazu dient die Hiufung von Wortern, die mit dem Tod zu tun
haben: iacet, arca, mortuus. Dariiber hinaus spielt Owen mit dem alchemistischen Begriff
argentum vivum, dem Quecksilber,768 das Mercurius genannt wurde, wie der Gott des
Handels.

Auch im folgenden Epigramm weist Owen darauf hin, daf} es der Sinn des Geldes ist,

gebraucht zu werden:

6% Cf. Rm 2.27-29: Et iudicabit, quod ex natura est praeputium legem consummans, te, qui per litteram et
circumcisionem praevaricator legis es. Non enim qui manifesto Iudaeus est, neque quae in manifesto in carne
circumcisio; sed qui in abscondito Iudaeus et circumcisio cordis in spiritu non littera, ciuis laus non ex
hominibus, sed ex Deo est, 7.6: Nunc autem soluti sumus a lege, morientes in quo detinebamur, ita ut serviamus
in novitate spiritus et non in vetustate litterae.

7% 2Cor 3.6.

766 Cf. Tuv. 7.154; cf. OTTO: Die Sprichwérter und sprichwértlichen Redensarten der Romer, p. 96.

7 Ad seipsum: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766. Es geht wohl um einen
Augensprung und Diplographie, denn das ist der Titel des nidchsten Epigramms (X.24).

768 Cf. MARTYN: t. 2, p. 153.



I1X.13. In Tustonum.

Mortuus est Tustonus; opes de morte resurgunt,

In cumulo ut tumulo quae iacuere diu.

Es herrschen wieder Worter vor, die mit dem Tod zu tun haben: Mortuus, morte,

resurgunt, cumulo, tumulo, iacuere; das Bild intensivieren die Alliterationen, vor allem des

geschlossenen Vokales u. LOBER leitet den Name Tustonus vom Wort d0otnvog ab, als ,,der

Elende, der Ungliickselige®. Das Distichon erinnert auch an das Epigramm VIIL.71,” in dem
Probleme im Bezug auf das Erbrecht zur Sprache kommen.””
Schlimme Folgen der MaBlosigkeit und die Reaktion,”’' die diese Geiz
herausfordert, die Tatsache, dal Geiz und Habgier die beiden Seiten der und
Verschwendung

gleichen Medaille sind, driickt Owen im folgenden aus:

VIIL.37. De prodigo et avaro.

Prodigus omnis homo miser est, miser omnis avarus,

Istius miseri filius ille miser.

Die Verwirrung, die die demonstrativen Pronomina istius und ille zunéchst
hervorrufen, wird durch den Sinn aufgehoben: Geiz und Verschwendung sind gleich elend.
Die Ahnlichkeit, die zwischen Verschwendungssucht und Geiz besteht, spiegelt sich zum
einen in den Wiederholungen (omnis, miser), zum anderen auch darin, dal Owen es bewul3t
unklar 1463t, welches Pronomen fiir welches Nomen eintritt.”

Die Macht des Geldes tiber die Menschen, insbesondere iiber die Geldgier

Juristen, die Diener der Justiz, wird im Epigramm IX.9 kritisiert: ~Juristen

769 Cf. oben, cap. IILix.b.
770 Cf. die Analyse aus anderer Perspektive bei SCHNEDITZ-BOLFRAS: p. 80-81.
771 Cf. IX.36.
2 Obwohl die Schulgrammatik die pronomina demonstrativa nach der Nihe des zu demonstrierenden
Gegenstands deutlich einordnet: hic, iste, ille, werden diese pronomina nicht immer so verwendet; cf. X.57:
Democr itus et Heraclitus.
Temporis iste sui casus et crimina flevit,
Risit stultitiam temporis ille sui.
Semper erunt miseri mortales, semper inepti,
Hic ut in aeternum rideat, ille fleat.



Axungia.

Ne siccus volvente rota crepet, ungitur axis,

Causidicum mos est ungere, ne taceat.

Eine Achse wird geschmiert, damit sie nicht quietscht; einen Rechtsanwalt muf3 man
schmieren, um ihn zum Sprechen zu bringen.”” Aus scheinbar gegenteiligen Griinden miissen
beide geschmiert werden: die Achse soll verstummen,””* der Advocat dagegen nicht; beide
werden geschmiert, um ihre Funktion richtig zu erfiillen. Causidicus wird bei Cicero’”
abwertend fiir den Rechtsanwalt gebraucht, wie oft bei Owen.”’® Obwohl diese Metapher von
,,schmieren®, die, nach MARTYN, aus dem 16. Jahrhundert stammt,”’’ bei Owen noch nicht
genau den gleichen Sinn wie heute hat, ist der Gedanke schon vorhanden.””®

Das ungebiihrliche Geldgier des Klerus wird im folgenden verspottet: -Kleriker
[X.36. Devotio.

Divitias cleri peperit devotio vulgi;

Degenerem prolem religiosa parens.

Die Frommigkeit der gldubigen Laien ist die Ursache fiir den Reichtum der
Geistlichen; fromme Eltern haben oft Kinder, die aus der Art schlagen; ein griechisches
Sprichwort sagt: Kind des Priesters, Enkelkind des Teufels, dhnlich wie zahlreiche andere
sprichworterliche Redensarten und Witze, die die Moral des Klerus aufs Korn nehmen, etwa
wie die folgende Umstellung des Ausdrucks virtus in medio:

,Virtus in medio *“ sprach der Teufel, als er zwischen zwei Pdpsten saf3*.
Devotio meint in unserem Epigramm wohl beides, die Aufopferung und die Gottergebenheit;

die religiosa parens mull die mater ecclesia sein. Bemerkenswert ist die Figur des

B Cf. 1.39. Rhetorica nova.
Qui caret argento, frustra utitur argumento.
Qui dare scit, non qui dicere, rhetor erit.
" Plin. N. H. 28.(37)141.
" Cic. Orat. 30, De or. 1.202.
701.9, 11.142, IV.68, IV.80, VIIL.36, VIIL52, X.40. Aber cf. V.87.
T MARTYN: t. 2, p. 151.
"8 Cf. VIIL.16. Cf. Mart. 1.98: Litigat et podagra Diodorus, Flacce, laborat. | sed nil patrono porrigit: haec
cheragra est. Uber die Korruption im Gerichtshof cf. VIII.16; siehe auch GRIFFITH: Learning, Law and Religion,
p- 366 sqq.



parallelismus (divitias cleri - devotio vulgi; degenerem prolem - religiosa parens), begleitet
von Paronomasie (divitias-devotio) und Alliteration (d, v, ¢, [, , p).
Die Geldsucht des Priestertums und der Mif3brauch seiner Macht werden zum Thema

im Epigramm VIIL.32 :

Da mihi Angelum et ego dabo tibi Spiritum.

Spiritus huic sanctus promittitur, Angelus illi

Michael; hic munus polluit, ille manus.

Angelus Michael steht hier fiir die englische Miinze, nimlich fiir Geld.”” Das
heidnische do ut des wird umgestellt zu da, ut daturus sim; ein solches Geschéft, in dem der
Priester bei der Ausilibung seines Amtes jegliche geistliche Haltung vermissen 148t, dieser
sein geistliches Amt vielmehr skrupellos zum eigenen Vorteil ausiibt, erscheint hier als
Befleckung: der Geistliche macht sich die Hinde schmutzig, wéihrend sein Geschéftspartner
das dargebrachte Geschenk verunreinigt; oder macht letzterer sich die Hédnde bei einem
solchen Geschéft schmutzig, indem er Geld fiir illegitime Zwecke ausgibt, und der Geistliche
verunreinigt die Geschenke des heiligen Geistes, indem er sie Unwiirdigen gibt?"® Nicht
zuletzt betont dieses Epigramm die Schande, die sich durch die Entheiligung der kirchlichen
Amter aus Geldgier einstellt. Man kann diese Verse den anti-katholischen Epigrammen
Owens an die Seite stellen, obwohl der Wortlaut in seiner Verallgemeinerung auf keine

Einschriinkung oder Konkretisierung hindeutet.”™’

Dem Reichtum, bzw. dem Geld gegeniiber steht die Ehre, bzw. die Ehre
Verehrung Gottes im Epigramm VIIL.7: und
Reichtum

Honoris et divitiarum comparatio.

Donat opes homini Deus et sibi poscit honorem,

Ergo divitiis anteferendus honor.

7 Cf. IX.16.

80 Cf. Mt 7.6: Nolite dare sanctum canibus, neque mittatis margaritas vestras ante porcos, ne forte conculcent
eas pedibus suis et conversi disrumpant vos.

81 Aufgrund des erweiterten Titels Da mihi Angelum et ego dabo tibi Spiritum, sacros ordines petenti dixit
episcopus eines sonst gleichen Gedichtes, das als Epigramm 52 im sogenannten zwolften Buch Owens steht,
interpretiert SUTTON das in unserem Gedicht beschriebene Geschift als Kaufen eines geistlichen Amtes durch
einen Adeligen.



Owen versucht wiederum aus der Religion seine Einstellung zu begriinden, dal3 die
Ehre an erster Stelle, vor dem Reichtum, stehe: alles, also auch der Reichtum riihre von Gott
her, Ihm gehore die Ehre: Quoniam ex ipso (Deo) et per ipsum et in ipso omnia, ipsi gloria in

782 Dieses Epigramm erinnert an das Motto, das Owen ins Stammbuch von

saecula. Amen.
Paul Groes eingetragen hat: Virtus praemio praestat,”™> wobei aber praemio, Lohn, einen
weiteren Sinn hat als divitiae, Reichtum. Der Sinn des Epigramms ist wohl, dal man durch
ein auf hohe Werte gerichtetes Leben eher nach Ehre streben soll als nach Reichtum mit
fraglichen Mitteln.

Owen wiirde zwar nie das Geld iber einen Wert wie Ehre und  Rjchtiger Gebrauch
Tugend stellen, er erkennt jedoch die Niitzlichkeit des Geldes, ja seine Macht des Geldes

durchaus an:
IX.16. L’ argent faict™ tout.

Unde fit ut Francus post tot, post bella tot Anglus,
Integer in solito regnet uterque solo?
Protexit generosa tuum te Francia scutum,

bAngelus est custos, Anglia tuta, tuus.

Wie wichtig eine starke Wirtschaft und eine starke Miinze fiir das Uberleben und die
Weiterentwicklung eines Landes sind, war also schon zu Owens Zeit bekannt. Ins Auge fallen
wieder die sprachlichen Mittel, die Owen benutzt, um seinen Gedanken auszudriicken:
Wiederholung (post tot, post bella tot), die die Anzahl der Kriege ausmalt, Alliteration, vor
allem des ¢, die klanglich den Kampfeslarm imitiert, Bildhaftigkeit in der Verlebendigung der
franzosischen und englischen Miinznamen, die eigentlich den Schild, eine Schutzwaffe und
den Schutzengel bedeuten:”® protexit scutum, Angelus custos. Fiir die Verbindung der Miinze

mit England verwendet Owen auch die Paronomasie Anglus-Angelus.

782 Rm 11.36.

78 Siehe unten, in der Appendix der vorliegenden Studie.

™84 faict: DE QUERCUBUS: Londini 1612, DE QUERCUBUS: Londini 1622, MARTYN; foict: DE QUERCUBUS:
Londini 1618; fait: ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647, SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766 (und LOBER). Fuict ist
eine mittelfranzésische Form des Wortes.

 L’escu.

® I angelot.

"5 MARTYN: t. 2, p. 151: “L’ argent: scutum, I’ écu, a French 3 franc coin; Angelus, |” angelot, a gold coin with

St. Michael on it”.



Einen Schritt weiter geht Owen, indem er hierarchisch drei mit dem Geld verbundene
Féhigkeiten erwihnt: das Beherrschen des Geldes, seinen richtigen Einsatz und das hieraus

resultierende Erreichen von lebenswerten Zielen:

X.88. Methodus pecuniaria.

Magna quidem virtus nummis est posse potiri,

Scire uti maior, maxima velle frui.

Owen baut in sein Epigramm Terminologie aus dem Bereich des Sachenrechts ein;
potiri verweist darauf, das freie Schalten und Walten mit einem Gegenstand zu haben,
nidmlich den Besitz (eventuell auch das Eigentum); uti verweist auf den Gebrauch und frui auf
die Frucht- oder Nutzziehung. Die Aufteilung der beiden Verse konnte darauf hindeuten, daf3
es die Grundfdhigkeit ist, sich dem Geld gegeniiber zu behaupten; wenn diese schon vorliegt,
ist der nédchste Schritt, das Geld zu Verwenden;786 das allerbeste aber ist es, aus einer
angemessenen Verwendung des Geldes Nutzen zu ziehen. Das velle des Pentameters erinnert
an das Epigramm VIIL.217*” und deutet darauf hin, daB das Verb fiui sich auf das bezieht, was

Seelenheil bringt.”*®

Wenn man beriicksichtigt, daB3 frui in der juristischen Sprache sich auf
Zinsen und den aus ihnen gezogenen Nutzen bezieht, 146t das Epigramm an die Parabel von
den Talenten” oder den Pfunden denken,”” und zwar in den drei Kategorien (eine Gruppe,
die in zwei zerfillt), denen die Knechte in der Parabel zugeordnet werden konnen: alle drei

71 einer hat sein Talent gar nicht

haben Talente bekommen secundum propriam virtutem;
genutzt, sondern nur verborgen; zwei haben Friichte aus ihren Talenten gezogen. Die gleichen
Kategorien wie in unserem Epigramm finden sich auch in der Parabel, nur daf} die zweite
negativ hervortritt: potiri, (non) uti, frui. In diesem Sinne unterwirft Owen wirtschaftliche

Fahigkeiten christlichen Werten oder zieht eine Parallele zwischen ihnen.

75 Cf. VIIL4S.

™7 Siehe oben, cap. ILi: Seine drei Mizene: Edward Noel. Cf. Hor. Epist. 1.4.6-7: di tibi formam, | di tibi
divitias dederunt artemque fruendi.

88 Augustin unterscheidet zwischen uti und fiui insofern, als uti sich auf etwas bezieht, das man um etwas
anderen willen tut, wahrend frui nur auf den bestimmten Gegenstand geht, d.h. frui kann nur Gott betreffen; De
doctr. Christ. 1.(4)4, De civ. Dei 11.25, cf. 19.14; {iber die beiden Begriffen sieche G. PFLIGERSDORFFER: ,,Zu
den Grundlagen des Augustinischen Begriffspaares “uti-frui’** in Augustino praeceptori. Gesammelte AufSdtze zu
Augustinus, ed. K. FORSTNER und M. FussL, Salzburg 1987, p. 101-163. Owen scheint hier den Worten einen
anderen Sinn zuzuschreiben.

78 Mt 25.14-30.

70 Le 19.12-26.

Pl Mt 25.15.



His ille auditis, contristatus est, quia dives erat valde. Videns autem illum lesus
tristem factum dixit: «Quam difficile, qui pecunias habent in regnum Dei intranty; Owen
wendet sich nicht gegen die Reichen’?, sondern nur gegen die Geizigen; im folgenden

verteidigt Owen die Barone hinsichtlich ihres Vermogens:

IX.30. Honoris venalis apologia. Ad Baronetos.

Aurum arvumgque et honor fortunae sunt bona fortis,
Quidquid et humano pendet ab arbitrio.
Forma, valetudo, vires, bona corporis almi
Non possunt pretio, nec bona mentis, emi.
Impietas animam est, insania vendere corpus, 5

Fortunam fas est vendere, fas emere.

Ein grofles Vermdgen bedeutet viele Giiter: Gold, Landgut, Ehre in den Augen der
Menschen und alles Gute, was man in der Gesellschaft wegen seines Status genieflen kann.
Die korperlichen und geistigen-seelischen Gaben sind aber nicht durch das Geld zu erwerben;
es ist deswegen unerlaubt, die Seele oder den Leib zu verkaufen; wohl aber das temporére
Vermogen und alles, was davon abhéngt oder damit verbunden ist.

Das Wort fortuna ist hier wohl als Vermdgen aufzufassen und nicht als Los, denn
auch die Giiter des Leibes und des Geistes gelten als Gliick. Das erste Distichon scheint alles
einzuschliefen, was von der Meinung des Menschen abhingt, also keinen objektiven und
bleibenden Wert hat. Der Vers Quidquid et humano pendet ab arbitrio erinnert an den Spruch
des Protagoras amavtwv ypnuatwv pétpov avOpwrnoc’™ (der Mensch ist das MaR aller
Dinge).

AnlaB fiir dieses Epigramm ist wohl die Tatsache gewesen, daf3 einige Barone unseren
Epigrammatiker mit der Aufgabe betrauten, ihnen gegen Lohn lobende Epigramme zu
schreiben; so ist dieses Lob, diese Ehre kauflich: honor venalis. Owen nimmt diesem
Ersuchen der Adeligen jede Ungebiihrlichkeit, indem er die weltliche Ehre auf der gleichen

Ebene wie das Geld ansiedelt; alles, was sich nicht mit Geld erwerben 146t, liegt auf einer

2 Cf. Sir 13.30: bona est substantia, cui non est peccatum in conscientia et nequissima paupertas in ore impii.
Cf. Mt 27.57, 1Tm 6.17-19: Divitibus huius saeculi praecipe non sublime sapere neque sperare in incerto
divitiarum, sed in Deo, qui praestat nobis omnia abunde ad fruendum, bene agere, divites fieri in operibus
bonis, facile tribuere, communicare, thesaurizare sibi fundamentum bonum in futurum, ut adprehendant veram
vitam.

3 Diog. Laert. 9.51, Plat. Crat. 385e, Theaet. 152a, 160d, 170d, 183b, Aristot. Metaph. 1062b etc.



anderen, hoheren Ebene, die durch Geld (prinzipiell) unantastbar ist; Giiter, die man nicht mit
Geld vermehren oder verbessern kann, leibliche oder geistig-seelische Gaben, bleiben auch
von der kéduflich-geschéflichen Tétigkeit des Menschen unberiihrt. Was wirklich und an sich
wertvoll ist, hat mit dem Vermdgen nichts zu tun, und so bleibt es - wenn es aus sich selbst
heraus Wert besitzt - einem menschlichen Tun entzogen, das sein Geschéft mit sidkularer
Lobpreisung und weltlichem Gegenwert betreibt.

Jeder Mensch sollte mit seinem Los zufrieden sein: Geniigsamkeit-
Unersattlichkeit/Eitelkeit

IX.80. Fenus et sors’*.

Sorte tua contentus abi, rem fenore turpe est

Quaerere; contentus vivito sorte tua.

Man sollte nicht versuchen, das eigene Vermogen dadurch zu vermehren, dafl man mit
Wucherzinsen die Notlage anderer Menschen ausniitzt. Damit ist natiirlich nicht gemeint, daf3
man seine eigene Position nicht verbessern soll, sondern nur, da3 man damit nicht den
gesellschaftlichen Frieden gefihrden darf.””> Man sollte mit dem zufrieden sein, was man
besitzt, zumindest wenn man geniigend Giter hat; offenbar ist hier ein solcher Fall gemeint,
da die Moglichkeit vorausgesetzt wird, Geld gegen Zinsen verleihen zu konnen.

Die GefraBligkeit des Menschen, im erweiterten Sinn seine Unerséttlichkeit, wird
verspottet, als ein Laster, das die Natur des Menschen verdndert und ihn zu einem Ungeheuer

werden 1a6t:

VIIL.42. Homo pantophagus.

Non mare, non aer, non tellus, denique cuncta
Sufficiunt nostrae vix elementa gulae.
Si quod edunt homines, hominum substantia fiat

Ut perhibent, homines qualia monstra sumus?

Owen nennt die drei Elemente von den vieren, aus denen man Nahrung gewinnen

kann; das Meer, also das Wasser, die Luft, die Erde; die Elemente sind also dem Menschen

% Sors: DE QUERCUBUS: Londini 1618, DE QUERCUBUS: Londini 1622, ELZEVIRIUS: Amsterodami 1647,
SCHWEIGHAUSER: Basiliae 1766; Fors: MARTYN (wohl eine falsche Entzifferung des langen /).

5 Cf. 1Cor 7.17...21 (sqq.): nisi unicuique sicut divisit Dominus unumquemque sicut vocavit Deus ita
ambulet ... Servus vocatus es? non sit tibi curae, sed et si potes liber fieri, magis utere.



kaum genug, um seine Begierde zu séttigen. In diesem Epigramm Owens mag man einen Satz
der modernen Diitetik erkennen, ndmlich das bekannte: man ist, was man ifst. Owen teilt aber
diese Meinung nicht, wie der Nebensatz ut perhibent im letzten Pentameter zeigt.””® Das Wort
pantophagus ist in dieser Form in lateinischen Texten nicht zu finden, sondern in der Form
pamphagus;”’ pantophagus kénnte Owen im vierten Buch der Makkabier,””® wo das Wort

799

navtopayic als Laster steht, oder in der Anthologia graeca™ gelesen haben, wo

navtopayoc als Attribut des Feuers zu finden ist; sollte die Quelle Owens letztere sein, diirfte
man denken, dal Owen die zerstorerische Wirkung des vierten Elements, des Feuers, dem
Menschen zuschreibt.

Im folgenden Epigramm geht es darum, da3 viele Menschen ihr Leben so flihren, daf3
thre Zeit in dieser Welt, das Reichtum, die weltliche Ehre und Wissen den Menschen vom

rechten Weg abbringen:*”

IX.87. Venator, piscator, auceps, homo.

Divitias et opes venor, laudes et honores
Aucupor, expiscor mystica; scire volo.
Dum stultus desidero scire, superbus honores

Ambio, vilis opes, inter-ea inter-eo.

6 Daf} Owen sich gegen diese Ansicht wendet, zeigt eine Anmerkung bei LOBER, die vielleicht von der Hand
unseres Epigrammatikers -auf Latein- stammt, obwohl ich sie sonst nirgends finden konnte: hac ratione homo
esset instar pallii mendicii; wie ein oft geflickter Bettlers-mantel von allerlei Lappen.

7 Ov. M. 3.210, Hyg. Fab. 181.3, Plin. N. H. 6.195, Isid. Hisp Etym. 9.2.130. Das Wort wurde als Name auch
in der Neuzeit verwendet, z.B. von Erasmus; siche WEINBERG: ,,Pamphagus*, p. 289-300.

8 1.27: kata 6¢ To cwua (ndboc) éotiv mavtopayia kai Aapapyia xai povopayia. Owens Quelle
miiBte der griechische Text sein, wenn iiberhaupt, denn die lateinische Ubertragung des Textes ist (zumindest in
dieser Passage) sehr frei.

799 8213 (Gregor von Nazianz zugeschrieben): -

Aiooopar 1jv ye Odvw, motauw dépag né kuveooty

Pipate ¢ vpt daate navropdyw:

Awtov i naddunot ptAoxpvooioy 0AéaOar.

Aeibia Tovde Tdpov Toia naBovO’ 6powv.

Schon elementare Kenntnisse des Griechischen wiirden ausreichen, um aus mavtodpdyoc das Wort

niavtopayia zu bilden.

800 Mt 13.7..22: Alia autem ceciderunt in spinas, et creverunt spinae et suffocaverunt ea... Qui autem est
seminatus in spinis, hic est, qui verbum audit et sollicitudo saeculi istius et fallacia divitiarum suffocat verbum,
et sine fructu efficitur, 1Tm 6.4-5... 9-10: superbus nihil sciens, sed languens circa quaestiones et pugnas
verborum, ex quibus oriuntur invidiae, contentiones, blasphemiae, suspiciones malae, conflictationes hominum
mente corruptorum et qui veritate privati sunt, existimantium quaestum esse pietatem... Nam qui volunt divites
fieri, incidunt in temptationem et laqueum et disideria multa inutilia et nociva, quae mergunt homines in
interitum et perditionem, radix enim omnium malorum est cupiditas, quam quidam appetentes erraverunt a fide
et inseruerunt se doloribus multis, cf. Mt 22.1-14, Lc 14.16-24.



Owen setzt hier den Menschen in Parallele zu einem Jiger, einem Fischer und einem

' Jagd wird mit Reichtum und Macht verbunden, also mit irdischen

Vogelsteller.®
Besitztiimern, die Vogelstellerei mit weltlicher Ehre und Lob, der Fischfang mit dem
Wissenstrieb; der Inhalt dieses Wissens hebt sich hier von der Weisheit ab,*** wie im

1’803

Epigramm X.5 wo ein solches Wissen als sophistisch bezeichnet wird.

Owen scheint den zweideutigen Sinn von errare=herumirren darstellen zu wollen; so
benutzt er das Wortspiel inter-ea inter-eo: ich bewege mich zwischen all dem und inzwischen
gehe ich unter. Erwdhnenswert ist auch die Prolepsis des Adjektivs superbus (Hypallage).
Die grofle Bedeutung, die dem Druckbild offenbar zugeschrieben wird, ist ein Indiz dafiir,
daB die Epigramme eher fiir Leser gedacht waren und weniger fiir Horer, wie es in der Zeit
iiblich war; allerdings gibt das Druckbild auch dem Vortragenden einen deutlichen Hinweis

und versetzt ihn in die Lage, die Worte mit einer gehorigen Pause zu artikulieren.

In diesem Epigramm verrét sich auch die Neigung Owens, die Ich-Perspektive in
seinen Epigrammen in belehrender Absicht einzunehmen; er nimmt sich selbst nicht aus,
ohne damit unbedingt sagen zu wollen, daB3 sich das beschriebene Verhalten auch beim

Verfasser selber finde.’*

Mit der richtigen Einstellung zum Wissen kann man aber die Eitelkeit
Weisheit erreichen; letztere als Streben nach dem tieferen Sinn der Dinge -Tiefsinnigkeit

wird hoher geschétzt als der Ehrgeiz und die Habgier:

IX.88. De iisdem.

Discurrit canis in terra piscisque profundo
Innatat, ad caelos avolat ales avis.
Fertur in occultum sapiens cum pisce profundum,

Ambitiosus avi par, avidusque cani.

80U Cf. Mt 6.25-26: Ideo dico vobis, ne solliciti sitis animae vestrae, quid manducetis, neque corpori vestro, quid
induamini; nonne anima plus est quam esca et corpus plus est quam vestimentum? Respicite volatilia caeli,
quoniam non serunt, neque metunt, neque congregant in horrea, et Pater vester caelestis pascit illa; nonne vos
magis pluris estis illis?, Lc 12.23-31, cf. Jo 4.13-14, 6.35.

802 Cf. 1Cor 8.1: Scientia inflat, caritas vero aedificat. Cf. 1Cor 3.18-20: si quis videtur inter vos sapiens esse in
hoc saeculo, stultus fiat, ut sit sapiens; sapientia enim huius mundi stultitia est apud Deum. Scriptum est enim:
conprehendam sapientes in astutia eorum, et iterum: Dominus novit cogitationes sapientium, quoniam vanae
sunt. Cf. Rm 12.16: non alta sapientes, sed humilibus consentientes, Is 5.21: vae qui sapientes estis in oculis
vestris et coram vobismet ipsis prudentes.

%03 Siehe unten, cap. VI.xiii.

804 Cf. Ter. Heaut. 77: Homo sum; humani nihil a me alienum puto, cf. Sen. Lucil. 95.53, August. Epist.
155.(4).14. Cf. 1.103.



Erst auf den zweiten Blick erkennt man den verdeckten Kommentar in den Komposita
discurrit, innatat, avolat im ersten Distichon: dis verleiht den Sinn von auseinander, zer-, in
die Bedeutung der Tiefe und a den Sinn von... aus, intensiviert das Bild der Selbsterhebung
und néhert sich so der Hybris und dem Hochmut